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MARXISM TODAY 
Randhir Singh 


Karl Marx was born on May 5, 1818 and died on March 14, 1883 after leading 
a life of internse hardship and struggle in the course of which his immortal 
works laid the foundation of radical socio-economic transformaion accross the 
globe. He was the embodiment of a kind of life-long insanity calling for 
revolution, the conversion of all hearts and the raising of all hands in behalf 
of the honour of the free man. 

Way back in the seventeenth century, the English philosopher Thomas 
Hobbes had pointed to the ruler’s hostility to truth—even geometrical axioms— 
if it ran counter to their interests. In his characterstically pungent manner, he 
had written: ‘For I doubt not, but if it had been a thing contrary to any man’s 
right of dominion, or to the interest of men that have dominion, thar the three 
angles of a triangle, should be equal to two angles of a square, that doctrine 
should have been, if not disputed, yet by the burning of all books of geometry, 
suppressed, as far as he whom it concerned was able’. (That is how the burning 
and banning of books— and suppression of truth—has been such an important 
part of our civilisational progress and seems to have got a new lease of life 
under the present dispensation in out country). Now, Marx's truth has obviously 
been 'a thing contrary to the interest of men that have dominion' in our society. 
Therefore he has never lacked for enemies who have been busy ‘refuting’, 
misrepresenting and vulgarising him over the last hundred years and more. 
But Marx has suffered equally, perhaps more, at the hands of friends—they 
have brought much grist to mills of the enemies through their dogmatism, 
scientism, economism and much else besides. In his moving short poem Karl 
Heinrich Marx, the German poet Hans Magnus Enzensberger has written: 


1 see you betrayed 

by your disciples 

only your enemies 
remained what they were. 


Between enemies and friends a whole range of Marx's ideas—on philosophy 
and history, economics and politics, ethics and culture—have come to be 
distorted and vulgarised. Two of the easiest examples that immediately come 
to mind are what Marx is supposed to have said regarding religion and 'opium' 
or "ће dictatorship of the proletariat’. ТЕ people could only read’, Marx used 
to say. Maurice Dobb, the eminent Marxist economist who was also a good 
Marxist, had once suggested that it is much easier to say what Marxism is 
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not than to state what it is. The collapse of Soviet Union, of what they had 
built there in the name of Marxism, has made the situation worse confounded, 
adding to the already formidable difficulties of speaking on the subject of 
Marxism. 

I will advance a few basic propositions but will not be able to either offer 
explanations, or make qualifications which is always necessary in social 
scientific thinking to secure better validity for one’s propositions. I will mere 
raise questions than provide answers. Let me assure my readers that there is 
more to it than ‘good old dogmatism or ‘at best, misplaced optimism’. Towards 
the end of the 1980s, as the communist regimes collapsed in Eastern Europe, 
the New Yorker, ‘an up-market magazine’ in the United States, celebrated the 
occasion with an article by Robert Heilbroner entitled “Triumph of Capitalism’, 
whose argument reverberated worldwide, setting off a new round of hosannas 
for capitalism and renewed pronouncements of ‘the death of Marxism’. The 
argument was seriously flawed but that is not my concern at the moment. The 
immediately important fact is that less than a decade later, towards the end 
of 1997, in a bout of futurology, bringing together a series of articles around 
the theme ‘what’s next?’, the same New Yorker went looking for the ‘next 
most influential thinker’,and the article, written by John Cassidy who is no 
Marxist, now or ever before, was entitled, “The Return of Karl Marx’! (Cassidy 
felt persuaded to write the article when a friend, having reached the highest 
positions in the US corporate world told him that it was just as Marx had 
it.) The article had concluded: ‘His (Marx’s)books will be worth reading as 
long as capitalism endures’. Cassidy is right. I will only underline that none 
has studied and analysed capitalism better than Marx and that he has indeed 
been prophetic in his analysis of capitalism. Hence his continuing relevance 
for our time and the need for us to turn or return to Marx for a viable creed 
for the new millennium. 

Marx is relevant because we are living, nationally and globally, in a world 
of capitalism. Of course, capitalism today is not as Marx saw and studied it 
in the 19th century. It has undergone changes, important changes, since then, 
and it is necessary to recognise them for understanding, and struggling against, 
contemporary capitalism. But as Raymond Williams once warned, in taking 
note of what has changed in capitalism, we must not make the mistake of 
underestimating everything that has not changed. And this 'everything', above 
all, includes the structural logic of capitalism, the law-like tendencies of its 
capital-accumulative process which, as Marx explicated, have meant uneven 
and unequal development within and across countries. Within countries, even 
when somewhat curbed in the advanced centres of capitalism—which curbing 
however remains reversible as the current dismantling of the ‘welfare state’ 
in the West shows— they have had the consequence of generating wealth and 
affluence at one end and poverty and deprivation at the other. Worldwide, the 
inexorable consequence has been a gap between the centre and the periphery 
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of global capitalism, an ever-widening gap between wealth and poverty at the 
two poles. This exploitative structural logic of capitalism is as much at work 
today as it was when Marx first studied and analysed capitalism. In fact, it 
is all the more at work now as, with globalisation, the world is more capitalist 
today than it has been for a long time— a reality which bourgeois ideology 
seeks to obscure through its myth-making over ‘globalisation’. 

In tandem with this development, ‘Post-Globalisation’ is the fashionable 
buzzword these days. It is as if something is happening which has never 
happened before. As if a whole new epoch of benevolence and prosperity for 
all has opened in human history, an epoch in which things like capitalism, 
imperialism, exploitation, and therefore socialism, are 811 a matter of the past. 
And there is supposed to be no alternative to what is happening as 
‘globalisation’. But all this is only ideological mystification, so much 
‘globaloney’ as it has been called. Capitalism has been from the very beginning 
a globalising system. Adam Smith knew it and you will find its sharpest, and 
literally prophetic, expression in the Communist Manifesto, where Marx wrote 
of how ‘the need of a constantly expanding market for its products chases the 
bourgeoisie over the whole surface of the globe’, how it ‘must nestle 
everywhere, settle everywhere, establish connections everywhere’, how it has 
‘established the world market’ and ‘though its exploitation of the world market 
has given a cosmopolitan character to production and consumption in every 
country’, how it ‘batters down all Chinese walls’ and ‘compels all nations 
to adopt the bourgeois mode of production, that is, to become bourgeois 
themselves’, and so on. ‘Globalisation’, thus, is nothing new, no new epoch 
in the history of humankind. It is only another phase in the process of capitalist 
expansion, of course with its own more or less important specificities. 

The most important specificity to be noticed about the current phase of 
- globalisation is its radical departure from the way global capitalism existed 
during the previous period of post-war boom, the ‘golden age’ of capitalism. 
Capitalism of this period was marked by Keynesian strategies of moderate 
macro-economic regulations and the accompanying limits on capital’s unending 
thirst for more profits, collectively known as the ‘welfare state’, which, 
incidentally, saved capitalism from its own self-destructive tendencies—as 
manifested, for example, in the Great Depression—and also helped it acquire 
a much-needed ‘human face’ against the external threat of socialism. The onset 
of a structural crisis of capitalism, which gives every sign of being irreversible, 
has changed all that. The 1970s saw the world economy going into a downturn 
that has worsened through every recession since; the gap between business 
cycles is getting smaller, barely does recovery begin, the growth falters, 
‘Globalisation’, with its neo-liberalism, is essentially a response to this 
structural crisis of capitalism and signifies a return, as it were, from the 
aberration that was the post-war ‘golden age’, to a period of normal, ‘free- 
market’ capitalism. For capital to remain ‘competitive’ in the global market, 
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Keynesian state interventions in the economy have to go. Nor can capitalism 
now afford to wear a ‘human face’; with the threat of socialism having receded, 
perhaps, it also does not need to wear it any more. State must revert to its 
traditional way of serving capitalism, that is, it must now act as the main agent 
of globalisation. And this is indeed how state is now acting. It is ironic that 
at a time when the world is behaving, so to speak, in a most Marxian manner, 
all sorts of wise men have taken to proclaiming the obsolescence of Marxism. 
Far from being obsolete. Marxism has become all the more relevant today for 
those in search of a viable creed for our times. 

Strictly speaking, Marxism is not a creed, ‘a system of beliefs , as the term 
is conventionally understood or defined. Though, friends and enemies have 
tended to treat it like one, Marxists themselves have ever so often behaved 
like ‘believers’ and it was virtually reduced to a state-religion in the erstwhile 
Soviet Union. No creed-maker or builder of a philosophical system, Marx was, 
by vocation, a revolutionary as Engels emphasised in his famous grave-side 
speech on the death of Marx. Philosopher, economist, historian, and much else, 
Marx was indeed ‘the man of science’, said Engles. He had, however, 
immediately added: ‘But this was not even half the man... For Marx was before 
all else a revolutionist’. This was a choice Marx had made quite early in his 
life. In an essay Marx wrote for his school-leaving examination in 1835, ‘A 
Young Man’s Reflections on the Choice of a Career’, he stated that working 
‘only for himself’, one ‘can become a famous scholar, a great sage, an excellent 
imaginative writer (Dichter), but never a perfected, a truly great man’. Instead 
Marx himself opted for a life ‘that is most consonent with our dignity, one 
that is based on ideas of whose truth we are wholly convinced, one that offers 
us largest scope in working for humanity’. This option which soon matured 
into a clearly defined revolutionary commitment, stayed with Marx throughout 
his life. Early in his youth, asserting that ‘man is the highest being for man’, - 
he spoke up for ‘the categorical imperative to overthrow all conditions in which 
man is a humiliated, enslaved, despised and rejected being’, later, about the 
time he finished writing Capital, to complete which he had sacrificed, as he 
said, his health, happiness and family’, Marx wrote to a friend. ‘I laugh at 
the so-called “practical” men with their wisdom. If one chose to be an ox, 
one could turn one’s back on the sufferings of mankind and look after one’s 
own skin’. It is this revolutionary commitment, the moral choice he had made 
to stand up for ‘mankind’ that underlay Marx’s theoreticat work, and the 
outcome was no creed for the faithful to believe in and uphold or a closed 
system of philosophy already in possession of ‘the truth’, as the enemies have 
often caricatured it. 

In a statement remarkable for his age, the Darwinian age drunk on its 
achievements of science, or ‘reason’ as they also called it, and breaking sharply 
with the received philosophical tradition, from Plato to Hegel—which, in 


Marx’s words, again and again sought ‘to settle all problems for all time’ and 
27 
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regularly demanded ‘Here is the truth! Here you must kneel’—Marx (together 
with Engels) proclaimed: ‘we are but little beyond the beginning of human 
history, and the generations which will put из right are likely to be far more 
numerous than those whose knowledge we—often enough with a considerable 
degree of contempt—are in a position to correct.....the stage of knowledge 
which we have now reached is as little final as all that have preceded it’. “De 
Omnibus Dubitandum’ (Doubt Everything) was Marx’s favourite 
methodological principle and it is significant that so many of his writings, 
including Capital, had the word ‘critique’ in their titles. And it is precisely 
this critical spirit underlying Marxism of Karl Marx that was later expressed 
in Engels’ adjuration to followers to not pick quotations from Marx or from 
him as if from sacred texts, but think as Marx would have thought in their 
place’. He had insisted that it was only in that sense that the word Marxist 
had any raison d’etre. That is how what Marx has left behind is no creed, 
no ‘system of beliefs’ for the faithfuls to uphold and proclaim, but, most 
importantly, a method of thinking, a critique of capitalism, the unjust and 
inhuman society he wanted overthrown, and the vision of a just and humane 
society beyond capitalism born of this critique—a society which capitalism 
has not achieved and because of its structural logic, it cannot achieve. It is 
this legacy of Marx which is today central to the making of a viable 'creed'— 
if we must use the word—for the new millennium. 

Not a creed, Marx did have a vision—'traum' as he called it—of a good 
society for our times. Marx recognised 'free conscious activity' as 'man's 
species being' and had a rare awareness of the range of possibilities inhering 
in human nature which we cannot even imagine today because of the way 
capitalism has blighted our essential humanity and distorted our vision. He 
looked forward, beyond capitalism, to a society in which чће free development 
of each is the condition for the free development of all’, where all are fulfilled 
by equality and freedom, and a truly rich human life. But Marx's vision was 
not the usual compendium of high ideals, a string of ‘oughts’ divorced from 
‘is’, making demands upon the individual to live up to abstracted values, and 
add up to constitute a good society. Marx rejected idealist utopianism, the 
making of the blue prints of an ideal society. Не refused, as he said, to “compose 
music of the future’. Unlike most other visions, Marx’s vision was grounded 
in the objective reality, in the conditions then coming into existence which 
were for the first time making it possible for humankind to move beyond the 
inevitably exploitation-based, scarcity-ridden class civilisations of the past, to 
move beyond its 'pre-history', as Marx called it, to history proper of 
humankind. Marx saw these conditions as created by capitalism. In his famous 
tribute to capitalism's extraordinary productive achievements in the Communist 
Manifesto, he wrote: "What earlier century had even a presentriment that such 
productive forces slumbered in the lap of social labour? Marx saw such 
development of ‘productive forces’, creation of a material basis for socialist 
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communist society of the future as thc historical task of capitalism. But Marx 
also saw capitalism as denying, or making impossible, the realisation of new 
possibilities now opening up for humankind. In other words, Marx's vision 
of a good society beyond capitalism was born of his critique of capitalism. 

In the course of this critique, even as Marx noticed, along with the 
productive achievements of capitalism, its negative material consequences as 
a class-exploitative system, Marx drew attention to the moral and cultural 
ravage capitalism wreaks upon humankind. He noted that man, stripped of his 
*human essence' when he first fell into the class of the exploited, faces 'the 
destruction of all humanity' in him under capitalism. The process of capitalist 
exploitation, with its attendant ‘greed and the war between the greedy— 
competition’, holds human beings, the capitalists as well as the workers, in 
its compulsive grip and puts them at the mercy of ‘the blind forces of the 
market’. It transforms free creative self-activity of man into alienated labour 
and reduces man himself into ‘a commodity’. It 'estranges man from nature, 
from himself, his own active functioning’. It alienates ‘man from man’. 
Capitalism tears up ‘all genuine bonds between men’, and dissolves ‘the world 
of men into a world of atomised individuals, hostile to each other’. It leaves 
‘no other nexus between man and man than naked sclf-interest, than callous 
"cash payment”, and resolves ‘personal wealth into exchange value’. Every 
aspect of human life is commodified and the very things which were once 
‘communicated, but never exchanged; given, but never sold; acquired, but never 
bought—virtue, love, conviction, knowledge, conscience, etc—’ now become 
marketable ind pass ‘into commerce’. The divine power of moncy overturns 
and confounds ‘all human and natural qualities’ in the market place.... 

In pointing out the alienating, depersonalising and аеһитапіѕіпр 
consequences of capitalism, Marx particularly focussed attention on the fact 
that for all the glorious human senses, whose concrete and active exercise alone 
constitutes the true content of a genuinely rich human life, capitalism 
substitutes a single historically transient abstract sense, the sense for property, 
which plays havoc with human personality and plunges man into what has 
been well-described as ‘the terrible inner sickness of an acquisitive society’. 
As Marx put it: ‘In place of all these physical and mental senses there has 
come the sheer estrangement of all these senses—the sense of having. The 
human being had to be reduced to this absolute poverty in order that he might 
yield his inner wealth to the outer world.’ For Marx, the so-called rich man 
of capitalism was ‘ever poorer as a man’, robbed of real life and crippled in 
his inner being. Marx wrote, ‘the more you have, the less you are, and insisted 
that ‘the transcendence of private property is therefore the complete 
emancipation of all human senses and attributes’. He spoke of communism, 
‘the actual phase necessary for the next stage of historical development in the 
process of human emancipation and recovery’, ‘as the positive transcendence 
of private property as human self-estrangement, and therefore as the real 
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appropriation of the human essence by and for man; communism therefore 
as the complete return of man to himself as a social (that is. human) being— 
a return become conscious, and accomplished within the entire wealth of 
previous development’. Marx adds: ‘What is to be avoided above all is the 
reestablishing of "society" as an abstraction vis-a-vis the individual. The 
individual is the social being. His life ...is therefore an expression and 
confirmation of social life.' 

Marx made a distinction between the ‘realm of necessity’ and the ‘realm 
of freedom’. He noted the inescapable fact that in all societies, material 
production is necessary to maintain life. ‘Just as the savage must wrestle with 
Nature to satisfy his wants, to maintain and reproduce life, so must civilised 
man, and he must do so in all social formations and under all possible modes 
of production’. Marx saw this, the realm of material production, as the ‘realm 
of necessity'. The choice here is between the capitalist and the socialist ways 
of carrying out material production, that is, between producing according to 
the capitalist criteria, ‘the pseudo-moral principles’, as Keynes once put it, 
*which have hag-ridden us for 200 years (and) by which we have exalted some 
of the most distasteful of human qualities into the position of the highest 
virtues’, or, as Marx advocated, producing according to socialist principles, 
that is, as 'associated producers, rationally regulating their interchange with 
Nature ...with the least expenditure of energy and under conditions most 
favourable to, and worthy of, their human nature'. For Marx, however, 'it 
nonetheless still remains a realm of necessity'. The 'realm of freedom' lies 
beyond it, it ‘begins only where labour which is determined by necessity and 
mundane considerations ceases; thus, in the very nature of things it lics beyond 
‘the sphere of actual material of production’. Marx characterised it as ‘that 
development of human energy which is an end in itself, the true realm of 
freedom, which, however, can blossom forth only with the realm of necessity 
as its basis’. That is how socialism or communism for Marx has a material 
basis, but it is not material fulfilment. What true human fulfilment, ‘the realm 
of freedom’ and its ‘blossoming forth’ mean has been well suggested by the 
Marxist philosopher, Ladislav Stoll. Pointing out that ‘in place of many-sided, 
active, concrete appropriation of life and the world, through which the 
individual says not only “I see, I hear, I smell, I taste, I touch” but also “I 
work, I study, I love, I admire, I struggle for a happier tomorrow”—in place 
of all this wealth of emotion, capitalism makes one single emotion supreme: 
“I have", Stoll has written: "The truly human way of appropriating the world's 
riches is that by which man really overcomes the world, in other words, with 
all his senses, concretely. And here it is not a question only of five physical 
senses, for unlike the animals man has a whole series of glorious human senses, 
not only the senses of sight, hearing, smell, taste and touch, but also a sense 
for music, a sense for poetry, a sense for the plastic arts, a sense for science, 
a sense for mathematics, a. sense for history, crystalography, etc., etc. It is 
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only when a man begins to satisfy the needs of these glorious human senses, 
which one and all are the product of historical development, that he can 
appropriate to himself all the beauties of the world and become genuinely rich.’ 

Such was Marx’ vision of our future—and it was no idealist utopia. It was 
firmly grounded in the possibilities then existing and maturing in the womb 
of society—possibilities which now stand enhanced many times over by the 
scientific-technological revolutions of recent times. Marx had hoped for the 
realisation of his vision in countries where capitalism had created the necessary 
material basis for it, that is, in the industrially advanced countries. But history 
played a trick on Marx’s hope. Of the European revolutions at the end of the 
first world war—which Marx, had anticipated—only the revolution in Russia 
survived. Instead of socialism being built on a base provided by the economic, 
political and cultural achievements of capitalism, a single backward country 
was called upon to build it, and build it in the midst of a most hostile global 
domination of capitalism. Lenin recognised the predicament and, possibly, had 
the potential to make a creative Marxist response to this entirely unanticipated 
situation, a response which, to put it in Marxist terms, involved simultaneous 
development of productive forces and building up of socialist relations of 
production as the basis of a new society. Lenin saw this as a struggle where 
‘defeat’ was a distinct possibility, and wrote: ‘Struggle and struggle alone, 
decides, how far we shall advance.’ But the struggle, especially after Lenin's 
early departure, was not adequate enough. Logic of backwardness, compulsions 
of sheer survival, scientistic Marxism and economism in theory ('theory of 
productive forces'), the flaws in the character of men who led— all taking 
their toll, what got built was a grievously deformed socialism. And now, 
seventy odd years later, a finally defeated Russia has been sucked back into 
global capitalism. What has happened was not inevitable, but it has happened, 
leaving the world more capitalist than ever before. But, for this very reason, 
as I have argued earlier, also making Marxism more relevant than ever before. 

Since India is a part of this capitalist world and, with our rulers opting 
for 'globalisation', is becoming still more a part of it, this relevance does not 
exclude India. Therefore, before 1 conclude, a quick reference to our own 
situation today will not be out of place. It is not much remembered these days 
that we were very much a globalised country not so long ago. Before 1947, 
we were part of a global system, well-integrated into a world market economy. 
We were globalised, but we did not like it. Our globalisation then also had 
a name, imperialism, and we struggled against it, precisely because it meant— 
by virtue of its structural logic—the accumulation of wealth in England and 
poverty in India. Like other Third World countries we wanted to get out of 
this globalisation to be able to opt for an independent, self-reliant development 
in the interests of our common people. Негсіп lay the essential meaning of 
our long struggle for freedom. It is significant of our rulers today that those 
in power, when not in opposition to this struggle had little to do with it, and 
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those now in opposition, claiming to be successors of Gandhi and Nehru, have 
long forgotten what this struggle was about. 

Freedom won—a transfer of power from foreign to Indian hands which 
however left the old socio-economic and state-burcaucratic structures largely 
intact—our post-colonial rulers set up a ‘national project’ of self-reliant 
economic development to supplement the recently won political freedom with 
the more important economic freedom for the Indian people. But it only led 
to the development of a government-supported India-specific capitalism and, 
passing through crises and producing tragedies for the people mid-sixties 
onward, finally collapsed in 1991. In such matters, the subjective concerns of 
leaders or rulers matter—but only marginally. More decisive are the necessities 
of the objective material conditions. In the absence of revolutionary politics, 
which changes the economic-structural basis of society, it is the logic of this 
basis that prevails. That is how for all Gandhi’s love and concern for the Indian 
people, which to him meant’, above all, the impoverished peasantry of India— 
"the semi-starved masses....slowly sinking to lifelessness’, as he put it—it is 
not Gandhi’s peasant but, metaphorically speaking, a Birla who inherited India 
in 1947; and for all his awareness of the ‘terrible costs of not changing the 
existing order’, Nehru’s ‘socialistic pattern of society’ ended up as India- 
specific capitalism. Hence also the ultimate collapse of the ‘national project’ 
of self-reliant economic growth in the interests of the Indian people. 

The evidence of this collapse is all over the place. It is there in the 
disintegration of values and degradation of life all around us, in the continuing 
poverty of our people and growing consumerism of the elites and a society 
at once cynical and fearful about the future. It is there in official statistics 
and pages of the private media, in our ‘two nations’ and ‘internal colonialism’, 
and the so-called ‘national mainstream’ which bearing the impress of India's 
corrupt and corrupting, somewhat lumpen, capitalist development, is an 
increasingly dirty affair—corrupt, communal and criminalised, a repressively 
homogenising mainstream. The evidence is there in the visionless and so 
obviously laboured efforts of the powers-that-be to flog a tired and flabby 
patriotism into some semblance of life that characterised the celebrations of 
the fiftieth anniversary of India's independence and included a Colgate- 
sponsored selling of Vande Mataram on the television by the entire lot of ‘VIP’ 
Indians. And the evidence is most pathetically there in the impotence (or is 
it hypocrisy?) of the supposedly 'stirring' calls made on the occasion—in 
Parliament for a ‘second freedom struggle’ and by the Prime Minister to ‘begin 
the struggle for economic freedom’, which left us wondering about our ‘first 
freedom struggle’ and what the past fifty years were about. 

The ‘national project’ having finally collapsed, the ruling classes of India, 
through their major political formations, have opted for ‘globalisation’ as their 
strategic option for the future. Having benefitted from the government- 
supported capitalist development of the past they now see their interests as 
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lying with ‘free-market’-based global capitalism. But the historical experience 
in India, and elsewhere in the Third World, makes it abundantly clear that 
the Indian people will find no answers to their problems in capitalism, 
national—as built under Nehru in the name of ‘socialistic pattern’, or now 
promised by the RSS in the name of ‘swadeshi’— or globalised, that the ruling 
elite has opted for. There is much noise over ‘growth rates’ and ‘trickle downs’. 
‘Trickle down’ occurs but rarely and at best remains, as Galbraith once 
described it, feeding oats to horses so that some of it passes down to the road 
for the sparrows! As for ‘growth rates’ this is how a President of Brazil once 
reported about his country in Washington: ‘the economy is doing fine, the 
people are not’. Therefore, the Indian economy may do ‘fine’ (with its growth 
rates, etc.) but the Indian people will not. For such indeed is the structural 
logic. of capitalism. The logic of ‘the market’ also makes for ‘the secession 
of the successful’, to borrow a phrase from the Harvard economist Robert 
Reich. ‘The successful’ of India's capitalist-market society seem to have 
already decided to secede from their ‘unsuccesful’ fellow countrymen, the 
common Indian people. This is not a matter only of their economic policies. 
The ‘secession’ is very much visible in their vulger display of wealth and 
vulgarised values and lifestyles, in the ‘culture’ splashed across television 
screens and the coloured supplements of ‘national’ newspapers, and in the 
pitiful protests of the ‘cultural nationalists’, cabinet ministers downwards, who 
want a market-economy but not the market morality and culture that necessarily 
come along with it. 1 

As against the ruling class option of globalisation, the Indian people today 
are confronted with the task of defining and struggling for an alternative option 
of their own. This, however, is not a subject I can pursue here. Immediately 
I will only say that Marxism can help our people in understanding what has 
been and is happening our country and thus also in defining and struggling 
for an option of their own. It is certainly time that leaders on the left and 
in the peoples' movements begin to think and act as Marx would have thought 
and acted in their place. 

Let me conclude with a briefest of brief final statement. Marx was optimistic 
about the future of socialism. But he was no determinist. There are no 
inevitabilites or guarantees of victory in Marx. Even as he insisted in the 
Communist Manifesto that ‘the history of all hitherto existing society is the 
history of class struggle’, Marx had immediately added that this struggle ‘each 
time ended, either in a revolutionary reconstitution of society at large, or in 
the common ruin of the contending classes'. He had hailed the productive 
achievements of capitalism. But he had also pointed out both the damage 
capitalism regularly inflicts upon man and nature and its long term destructive 
potential which Rosa Luxemburg well summed up in her prophetic poser: 
'socialism or barbarism. Capitalism living beyond its historical time indeed 
spells a future of barbarism for humankind. It could be a nuclear holocaust 
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that its politics has threatened for half a century ог the almost certain ecological 
disaster which—the noise over so-called ‘sustainable development’ 
notwithstanding—capitalism’s accumulative logic now portends. Barbarism of 
sorts is in fact already creeping upon us, in India and worldwide, if only we 
are willing to see. As Engels put it, ‘history is about the most cruel of all 
goddesses’. History has been cruel, so far at least, to Marx, to Lenin and Mao, 
as also to Gandhi and Nehru and many others besides. It can well be cruel 
to all of us. But then, as Marxism has it, in human affairs nothing is inevitable 
till it happens. We can fight back and reject the future the masters are making 
for us. In the final analysis it is how we struggle and fight back that “will 
decide our future. We can still make the new millennium our millennium. 


This article is a corrected version of Professor Singh’s lecture delivered at the India 
International Centre, New Delhi, on the occasion of Marx’s birth anniversary in 2001. 
(Courtesy the author) 
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FROM ASSERTION OF NATIONAL SOVEREIGNTY TO 
COMPRADORISM 


C. P. Bhambhri 


Panchsheel or policy of non-alignment or the foreign and domestic policies 
of post-independence India deserve to be explained and interpreted in a proper 
historical context. Since history has no full stops, context and social settings 
of every society undergo a change and the direction of social and political 
changes can be viewed as a ‘break with the past’ or historical ruptures or 
historical development of societies can be viewed from the angle of ‘continuity 
with change’. A salient feature of all decolonized countries, as differentiated 
from the advanced industrial capitalist countries of the West, is their quest 
for new identity with a desire to establish a sovereign nation-state. Historical 
experiences of colonial rule form a part of memory of these ‘New States’ which 
are very ‘Old Societies’. | 

Hence, it is very critical to focus attention on the historical experience of 
Indians, which has played a crucial role in the making of modern India (also 
other decolonized countries). India is a product of long and sustained struggle 
for freedom from the British colonial rule and this struggle for independence 
logically led Indians to integrate ‘nationalism with universalism’. The quest 
for linking ‘nationalism with universalism’ became an essential and integral 
part of nationalist leaders who had to engage themselves with a ‘critique of 
the West’ and also examine the impact of West on India. Since the British 
were, according to Karl Marx, ‘unconscious tools of history’, the nationalist 
leadership had to come to terms with their own history and history of the West 
to grapple with the ideology of the colonial rulers who, to quote Marx again, 
completely ‘bled’ India. India and West became a part of intellectual and 
political discourse of modern India undertaken by the ‘vernacularists’ and the 
English-speaking nationalist leadership. 

The cornerstone of intellectual and political discourse was the ‘Idea of 
Freedom’ from the ‘bleeding process of India’ by the British colonial rulers. 
It deserves to be stated clearly and unambiguously that the context and the 
meaning of the ‘Idea of national Independence’ was not defined or 
operationalized in a monolith, unidimensional manner, it evolved gradually and 
got concretized through many struggles for independence. During the phase 
of the maturity of the struggle for freedom from colonial rule, unambiguous 
commitment to complete independence of India emerged as national agenda. 
The struggle for Indian national freedom taught Indians the precious value of 
the idea of freedom and it became a dominant factor in determining the goals 
of post-independence journey of India. Every positive and negative feature of 
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Indian struggle for freedom is reflected, not mechanically, in India’s post- 
Independence journey. 

Krishna Menon in an interview to Michael Brecher to a question : ‘B: Would 
you go so far as to say that non-alignment is the logical extension of 
nationalism? *M. Logical extension of nationalism, yes, and of the conflict 
between nationalism and military bloc, the fact that we had little in common 
with the raison d'etre of the blocs- with the West, because to us the West 
meant Empire.! 

Prof. Bimal Prasad and A. Appadorai, among a few other scholars, have 
adopted a proper historical approach for interpreting the foreign policy of non- 
alignment and Panchsheel.? Prof. A. Appadorai in his study has identified 
Tradition and History, Democracy, the Demands of Economic Development, 
A Pluralist Society, Religious Divisions, Federalism, and Nehru's Charismatic 
Leadership as determinants of Indian foreign policy.? 

Indian 'nationalism' was never autarchic and it was always linked with 
‘universalism’ and in the early phase of Nehru’s Prime Ministership 
‘decolonisation’ occupied a central space. Indian nationist leadership had 
always identified themselves with the struggle for independence of colonies 
and that is the reason that Nehru organized an Asian Relations Conference 
at Delhi on March 23, 1947, Asian-African Conference held at Bandung, April 
22-23, 1955 et al. It was not just a starry-eyed approach and S. Gopal, the 
biographer of Nehru, rightly sums up that 'If Bandung Conference were to 
be a success, it could only be as a tour de force.^ 

The reason for this phenomenon is not far to seek as Gopal states: 
"Whatever the difference among the nations of these continents, they had 
inherited common social and economic problems, and on these perhaps there 
could be some unity of opinion.? 

The broad framework of foreign policy came to be known as non-alignment 
and popular description as Panchsheel which first found mention in the India- 
China Agreement on Trade and Intercourse between Tibet Region of China and 
India (1954). The five principles were : '(1) mutual respect for each other's 
territorial integrity and sovereignty; (2) mutual non-aggression; (3) mutual non- 
interference in other's internal affairs; (4) equality and mutual benefit; and (5) 
peaceful coexistence.’ Nehru himself explained the essence of Panchsheel thus 
"... each country should carve out its own destiny without interfering with 
others'. And he continued that Чтот being perhaps a word used rather loosely, 
it [Panchsheel] has begun to acquire a specific meaning and significance in 
world affairs. 

It deserves to be stated here that ambiguities, ambivalences and confusions 
as noticed by critics of Nehru from the Left to Right wcre being answered 
by Nehru himself and as Nehru moved away from the negativism of John Foster 
Dulles's America and Joseph Stalin's Russia, Nehru-Bulganin communique of 
June 23, 1955 put a seal of approval to Nehru's commitments. Nehru-Bulganin 
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communique stated : ‘(1) Commitment to Five Principles of Co-existence (2) 
the Bandung Declaration and (3) Nuclear Disarmament.’ Menon told Brecher 
on Bandung Conference (1955) that it was largely Asian and a ‘Bandung Spirit’ 
emerged at the Conference.’ The vacillations of Nehru on foreign policy ended 
in 1955 as reflected at Bandung and Nehru- Bulganin Communique of Delhi. 

It deserves to be clearly stated that India’s relatively speaking ‘sovereign 
assertions’ in world affairs were also solidly grounded on the post- 
independence economic policy of relative self-reliant import substitution model 
of economic planning, industrialization and development. As a new nation- 
state which was a victim of colonial exploitation and plunder, it could not have 
been relatively sovereign while dealing with the world powers, if it had not 
followed the path of state-led, relatively sclf-reliant model of economic 
development. Interdependence in world affairs shall remain a myth if national 
economy is subordinated to a ‘powerful patron-state.” Economic dependence 
and non-alignment and co-existence of nations, cannot go together, because 
in terms of power the nation-states are ‘unequal’ and a poor developing country 
cannot be accepted as an ‘equal’ by powerful countries, unless it has a State 
which is led by social forces and leaders who are jealous guardians of national 
‘sovereignty’. The model of relatively self-reliant, Sate-led model of economic 
planning for the development of India had a class support. It is not only the 
nationalist leaders who favoured such a model of development; as early as 
1944, the Bombay Plan brought out by the Big Business of India asked for 
the State-led industrialization policy for the country. In reply to Michael 
Brecher, Menon on the First Plan (1951-56) stated that ‘I also believe that 
at that time it was more of a national plan, it was received with awe, and 
the response was largely one inspired by dedication.’ A very interesting fact 
told by Menon to Brecher was that the ‘export of some clay product, used 
in the making of gas mantles to China, and George Allen, [US] Ambassador 
represented to the Prime Minster (Nehru): “This cannot be done under the 
Battle Act’, he said. "Whose Ваше Act?’ he was asked. They [the US] wanted 
us to take it off the ship at Colombo’ ‘We export what we like’. That was 
the position of India at that time.'? 

In summation it may be said that the relative autonomy of the State was 
the key word both in domestic and foreign affairs in post-independence India. 
Pre-requisites for such an 'autonomy of State actions' were found in our process 
of the making of modern India and hard-won national freedom was jealously 
guarded, inspite of structural weaknesses, because national movement was thc 
school for our education.!? 

India recently has moved from autonomy to dependence. The old is dead 
and precious ideas and policies have been discarded, especially from the 
beginning of the 1990s and a new path of dependent development has been 
adopted by social classes and their State representatives. A few facts may be 
mentioned to situate the new policy framework followed by the ruling and 
the governing classes of India during the last decade of the twentieth century. 
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It has been maintained that the old Cold War world order of blocs is dead 
and a new international world order has emerged and Indian responses have 
been conditioned by the new compulsions of the New Decade of the twenty- 
first century. The ideologues of the demise of socialism and triumphalism of 
free market economy and liberal democracy have demonized the state-led 
model of economic planning and the ideology of self-reliant national growth. 
It is not only Ronald Reagan or Margaret Thatcher but also many economic 
pamphleteers like Francis Fukuyama, the author of “End of History” and 
Jagdish Bhagwati, the author of "In Defence of Globalization (Oxford 2004) 
have sold this ideology of free market economy to everyone including Indian 
policy-makers. Fukuyama stated that it was ‘an unabashed victory of economic 
and political liberalism’ and marked the ‘end point of mankind's ideology 
evolution.'!! The chief academic prophet of ‘liberalization’, Jagdish Bhagwati 
states that economic globalization means ‘the integration of national economies 
into the international economy through trade, direct foreign investment (by 
corporations and multinationals), short-term capital flows, international flows 
of workers, generally, and as flows of technology'.!? 

An important prescription suggested by the preachers of free market 
economy for economic development is Public-Private Partnership, and its real 
implication is ‘privatization of the State’. Public-Private Partnership means 
integration of State and business, State and corporate houses, national State 
and global operators. The States have overstretched their capacities by 
managing economies and they have not realized that they in reality lack 
‘institutional capabilities’ to manage real public affairs like maintenance of 
law and order and regulatory mechanism to facilitate the working of free market 
economies. Fukuyama again comes back after September 11, 2001 terrorist 
attack on American symbols of world power and states that the ‘State-building, 
as well as state-deconstructuring, is something we will have to think seriously 
about in the post-Reagan era now unfolding.!? The upshot of above description 
is that the liberalisers and globalisers are asking for ‘strong State’ which should 
be very effective in every social activity except that it should ‘retreat from 
national economy’. Retreat of the State and reconstruction of the capabilities 
of the State, especially in the Third World are being sold as prescriptions for 
dealing with the challenges of the twentyfirst century. This argument about 
the ‘selective role of the State’ needs to be demolished on the basis of historical 
evidence from advanced capitalist countries. Writing about the seventeenth 
century, Michel Beaud states: ‘What one in any case should remember is the 
importance of the State in the birth, the first beginnings, of capitalism; this 
is linked, too, to the national character formation of capitalism: there is no 
capitalism without the bourgeoisie, which developed within the framework of 
the nation-state at the same time as the rise of nation occurred. Within these 
. boundaries the labour power necessary for the development of capitalism was 
progressively created, shaped and adapted. Finally, for dominating capitalism 
for the triumphant bourgeoisie, the geographical horizon of activity is the entire 
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world : it is on a world scale that capitalism procures the labour power and 
the raw materials which it buys, sells, and plunders. 

*From its beginnings, capitalism has been national and global, competitive 
and monopolistic, liberal and state-connected.' !4 This is precisely the story of 
post-independence India i.e. a simultaneous building of nation-state along with 
autonomous State control over national capitalist economy and autonomous 
dealing with global capitalist State systems. Why is it that this well-tried and 
tested path followed by post-independence nationalist leaders of the Indian 
State has been abandoned in favour of the model of 'the retreat of the state' 
from its role of maintaining control over its own national economy while 
dealing with global capitalism? Why has the Indian State abandoned its role 
of a buffer between its own national economy and the unchecked penetration 
of global capitalism? A country cannot pursue an ‘autonomous’ foreign policy 
in global affairs by subordinating and integrating its national economy with 
global capitalism. What is the social explanation for the change of path of 
economic development in the 1990s? How does one explain the growing 
subordination of India to American imperialism, the sole policeman of the 
world? A break with thc past cannot be explained without linking politics with 
the changing directions of the interests of the ruling classes and the governing 
classes. The key to the understanding India of the 1990s lies in identifying 
the new social desires, material aspirations and behaviour of the ruling classes. 

Class formation is a process and Karl Marx made a valid distinction between 
class-in-itself and class-for-itself, and in this long process of evolving class 
consciousness many new social factors intervene which change material 
interests of the ruling classes. Not only this. Social consciousness witnesses 
levels of changes not only in the exploiting ruling classes but also in the popular 
revolutionary classes. The ongoing process of class formation and changes in 
the levels of social consciousness among the various strata of Indian society 
deserves to be noted here to locate ‘what is new in these classes’. 


From National Bourgeoisie to Collaborationist Class 


The decisive break with the past witnessed in India's path of development in the 
1990s has full support of the Indian Big Business Classes and their political 
representative classes. The Indian Big Bourgeoisie is entering markets of foreign 
countries and in return, the foreign multinational corporations are getting a warm 
welcome. If, on the one hand, Indian dominant exploiting classes want to expand 
beyond the borders of their own country, on the other, the same opportunities and 
rights have to be granted by the Indian State to foreign multinational corporations. 
This ‘two way open traffic’ has to be facilitated by the State and its logic is that 
the State of a peripheral developing capitalist country has to accept the 
*commanding powers' of the powerful States and of powerful multinational 
corporations. It deserves to be stated that States and capitalist classes have 
willingly entered into an ‘unequal compact’ between dominant global capital and 
their States and the States and big business of the dcveloping countries. 
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Some notable overseas acquisitions in 2003-04 
Acquisition details 


Reliance Industries | Flag Telecom (Oct 2003) : 100 per cent equity was 


acquired for $211 million. Flag is a global submarine 

cable network with a capacity of around 5000 gbps 

and a network length of 50,000 km. Access to 55 

countries and high bandwidth will help Reliance 

realize its global ambitions. 

Infosys Expert Information Services, Australia (Dec. 2003): 
100 per cent stake was acquired for $23 million. The 

Bharat Forge 
Bharat Forge the second-largest foreign company in 
the world. 

Dabur British cosmetics firm, Redrock Ltd (Sept 2003) : 
Acquisition amount was $5 million. Redrock is a 
franchisee of Dabur in the Middle East. It entered 
into a licensing pact with Dabur India in 1991 and 
has since been producing and marketing Dabur 
brands. 

Hindalco Copper mines, Australia (March 2004): Two copper 
mines were bought for $72 million. 

Ranbaxy Aventis’s generic unit in France (Dec 2003): 
Acquisition price was $ 75 million. Though the 

: | French generic market is currently small, it is likely 
to witness significant growth over the next decade. 

Sundaram Fasteners | Precision forging unit of Dana Spicer (UK) (Dec 

[টা ied for OBB 13 milion 


acquisition will give Infosys access to the Australian 

Amtek Auto Smith Jones Inc (Jan 2003) : Smith Jones was 
acquired for $20 million. The GWK group, with 
subsidiaries King Automotive Systems and Geo W. 
King, manufactures auto components and has a 
turnover of over $ 200 million. 
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Daewoo Commercial Vehicles (March 2004) 
Acquisition ($118 million) give Tata Motors a 
foothold in the lucrative South Korean markets 
besides facilitating its entry into China and other SE 
Asian markets. 
Forging business of CDP, Germany (Jan 2004) : 
Acquisition of CDP (Euro 28 million) has made 
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The above Table clearly helps us to understand the phenomenon of 
expansionism of the Indian big business in the foreign markets and the slogan 
of ‘free market economy supporters’ is that : if ‘you want to go abroad, you 
have to welcome foreigners’ in your own countries. In the above Table, 
Ranbaxy, an Indian pharmaceutical giant, has gone abroad, and in return, the 
MNC drug majors have got approvals in 2004 to enter India from the Foreign 
Investment Promotion Board (FIPB) notably (1) Japan’s Ei Fai Pharma, (2) 
Canada-based Apotea Corporation, (3) Germany's Паха! AG, 4) Hungary’s 
Gideon Ricter St., (5) French Golderma, (6) Ferring Pharmaceuticals, a 100 
percent subsidiary of Dutch Ferring BU et al. Alok Gupta, Country head of 
Yes Bank’s Life Science and Biotechnology stated that ‘strong R&D skills 
and low operational costs are attracting ММС pharma firms to India. Many 
more foreign drug firms are ш the process of entering 
India.’ 5 А 

Karl Marx had stated that God of capitalists is “accumulate, accumulate 
and accumulate" and the Indian bourgeoisie is happily and willingly 
collaborating with major MNCs for ‘accumulation’ and for such an important 
development the Indian State has to win over the support and goodwill of the 
States of major MNCs. How can a dependent economy and independent foreign 
policy co-exit? 


Middle Class Social Constituency for Foreign Collaborationist Policies 


An important social constituency for the successful entry of foreign powerful 
economic interests is the upwardly mobile New Middle Class which is opting 
for private entrepreneurial activities without the obstructions or interventions 
of the Indian State. Not only this. The social climber New Middle Class is 
socially and culturally ‘foreign oriented’ and it is not a great believer of 
'equality among the nation-states'. Since this New Middle Class consists of 
traders, town and city dwellers, professionals, petty manufacturers with little 
capital and little turnover', it provides support to any system of political 
economy which can increase its income. Further, petty bourgeoisie is in class 
conflict with the bourgeoisie and the big bourgeoisie, it makes compromises 
to increase its income. This class is ‘moneyed’, ‘conservative’, ‘stability- 
oriented' and is very committed to 'advance into the ranks' of the higher 
classes. This is the basic struggle of the new middle classes i.e. to move forward 
in the social class ladder.!$ 

This ‘western-oriented’ middle class which is a great supporter of the 
‘retreat of the State’ from the national market economy has in fact ‘seceded’ 
from India. It is the poor, the deprived and the Dalits, male and female, who 
have been very enthusiastically participating in the democratic process of 
elections and the New Middle Class is generally ‘pessimistic’ about electoral 
democracy. The New Middle Class is aware of its ‘influence’ in the corridors 
of power because of its linkages with middle class, political and bureaucratic 
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governing classes. A perceptive observer has stated that “......... the upper middle 
classes have now come to secede. Increasingly, as the Engles curve begins 
to operate, they are beginning to stop looking to India to meet their needs’ 
and have opted for (1) foreign tourism, (2) foreign shopping, (3) foreign 
education, (4) foreign health services et al. But most importantly, their frames 
of reference have now turned firmly outwards. They are simply not involved 
in India in the way the middle class used to be even a decade earlier.’!7 

Further, the social classes who matter have not only abandoned India and 
its poor, they are searching for 'personal and social security'. In the Right- 
wing religion-based parties, movements and priestly classes. This shift in class 
attitudes and levels of consciousness explains the shift in the politics and 
economics of India of the 1990s. It is not without reason that not only the 
exploiting ruling classes and the governing classes looking towards the West, 
major political parties like the BJP and the Congress have shown similar 
attitudes of subordination of foreign policy and national interests while dealing 
with America, the sole global policeman. The test case for India was provided 
by unilateral and pre-emptive aggression by America against the sovereign 
State of Iraq and neither the BJP nor the Congress has taken up the cause 
of anti-imperialism and fraternity with a ‘victim country’. 

The upshot of the above description is that Nehru-Indira Gandhi model of 
‘national assertion of sovereignty’ in international affairs is dead, because 
neither the social classes which matter nor the governing classes are committed 
to the defence of national sovereignty and national dignity. How can foreign 
policy of principled approach to world affairs be "sustained by social classes 
and political representatives who look towards American imperialist state as 
*benefactor' and a great fighter against global terrorisn? The past is dead. 
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POWER AND THE LANGUAGE OF TRUTH 
Pradip Basu 


1. Language of Truth in Western Philosophy 


The notion of Truth in Western philosophy has all along enjoyed an authentic, 
indubitable, unquestionable, certain and sacrosanct status as genuine, real and 
valid. This would be evident even if we give a cursory look at a few comments. 
Plato said: “And isn't it a bad thing to be deceived about the truth, and a good 
thing to know what the truth is? For I assume that by knowing the truth you 
mean knowing things as they really are"; “The philosopher is in love with 
truth, that is, not with the changing world of sensation, which is the object 
of opinion, but with the unchanging reality which is the object of knowledge"; 
“Truthfulness. He will never willingly tolerate an untruth, but will hate it as 
much as he loves truth. And is there anything more closely connected with 
wisdom than truth?"; “What is at issue is the conversion of the mind from 
the twilight of error to the truth, that climbs up into the real world which we 
shall call true philosophy"; “When the mind's eye rests on objects illuminated 
by truth and reality, it understands and comprehends them, and functions 
intelligently; but when it turns to the twilight world of change and decay, it 
can only form opinions, its vision is confused and its beliefs shifting, and it 
seems to lack intelligence”. Aristotle observed, “The least initia] deviation from 
the truth is multiplied later a thousandfold"; “Plato is dear to me, but dearer 
still is truth". Rousseau's comment was: "Falsehood has an infinity of 
combinations, but truth has only one mode of being". Helvétius said: "Truth 
is a torch that shines through the fog without dispelling it". In Hegel's words, 
"Truth in philosophy means that concept and external reality correspond"; “The 
courage of the truth is the first condition of philosophic study". 

Thus, it has been thought quite in the nature of things that there is truth 
or reality out there and it is the goal of human knowledge to reach, grasp, 
capture and attain this truth. Knowledge that can do so is acknowledged as 
authentic and true. It is further believed that this authentic knowledge can be 
properly expressed and truth or reality can thus be represented with clarity 
and exactness through our language. Language represents a reality or truth that 
exists independently of it. Language hypothesizes a direct correspondence 
between the signifier (the sound or written sign of, say, 4080) and the signified 
(the concept of the cat); between the referent (the real, natural, biological cat 
which is truth out there, if any at all) and the signified; it pretends itself to 
be a mirror-image of the world. The ‘linguistic turn’ in contemporary 
philosophy, however, problematizes this traditional relationship between 
language and truth or reality. It rejects the instrumentalist, referential, 
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correspondence function of a supposedly transparent language with respect to 
reality or truth. The question ‘how does language work?’ is one of the 
challenging questions of current philosophy. We usc language with such ease 
that we hardly ever think how we do it. But our use of language has much 
to do with our ability to think and do things which make us human. Language 
shapes the way we think, perceive and communicate. Language constructs the 
reality that we represent. There is no language-independent reality, and truth, 
contrary to what Hegel believed, cannot be correspondence. This leads to the 
conclusion that language is not politically neutral, for the language we speak 
both enables and constrains what we think and experience. The mechanisms 
of language are enmeshed in institutionalized forms of power and this was 
elaborated by Foucault who, however, preferred the concept of'discourse' to 
language. 


2. Truth—A Product of Discourse 


Foucault problematizes the notion of the ahistorical, pure and absolute truth 
in Western philosophy. He showed that discourses provide the limits to what 
can and cannot be said or heard. ‘Truth’ is historicized. In 1977, he said, "My 
aim is not to write the social history of a prohibition but the political history 
of the production of truth’” (‘Power and Sex’: 1988(a): р. 112). Things meant 
something and werc 'true' only within a specific historical and discursive 
context. No form of thought could claim an absolute ‘truth’ outside the play 
of discourse. Foucault's primary concern is not to discover truth, but to 
understand how truth is formed. The question is not whether our notion of 
truth is correct, whether a particular knowledge of us is true or false, whether 
our thought of truth is authentic; on the contrary, the question is how do we 
think of truth in a particular way and not in any other way, how do we develop 
a notion of a correct knowledge, and how do we think at all. He draws our 
attention to the very process of how our thoughts are formed and take shape, 
particularly our thoughts of truth. He is interested to think out how we think 
at all in a definite mode in a specific age. He believes that statements about 
the social, political or moral world are rarely simply true or false. In "Truth 
and Power', he said that the problem is to see historically how effects of truth 
are produced within discourses which in themselves are neither truc nor false 
(1980: p 118). Each society has its regime of truth, its ‘gencral politics’ of 
truth: that is, the types of discourse which it accepts and makes function as 
true; the mechanisms and instances which enable one to distinguish true and 
false statements, the means by which each is sanctioned; the techniques and 
procedures accorded value in the acquisition of truth; the status of those who 
are charged with saying what counts as true. He said, "nothing has any meaning 
outside of discourse". 

Ап incident, cited by P. Rabinow, will make his position more clear. 
Foucault and Chomsky once appeared on a Dutch TV show for a debate on 
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the topic ‘Human Nature: Justice versus Power’. For Chomsky, there is a human 
nature, a bio-physical structure underlying the mind. But Foucault avoids the 
abstract question: does human nature exist? And asks instead: How has the 
concept of human nature functioned in our society? Taking the sciences of 
life of 18th century as an example, he draws a distinction between the actual 
operational categories within a specific discipline at a particular historical 
moment and those abstract concepts like ‘life’, or ‘human nature’. These 
abstract notions, he said, have had very little importance in the internal changes 
of scientific disciplines. He said, "It is not by studying human nature that 
linguists discovered the laws of consonant mutation, or Freud the principles 
of the analysis of dreams, or cultural anthropologists the structure of myths. 
In the history of knowledge the notion of human nature seems to me mainly 
to have played the role of... designat(ing) certain types of discourse in relation 
to or in opposition to theology or biology or history". In the last analysis, he 
does not take a stand on whether or not there is a human nature. Rather, he 
changes the subject and examines the social functions that such concepts have 
played in the context of practices "such as economics, technology, politics, 
sociology which can serve them as conditions of formation, of models, of place, 
etc... .what (it is) in social forms that makes the regularities of science 
possible". For him, there is no external position of certainty, no universal 
understanding that is beyond history and society. His strategy is to advancc 
without recourse to universals for he is suspicious of universal truths. Foucault 
does not refute them but each time he encounters the universal categories and 
the grand abstractions, he historicizes them. Ile discovers the relations of 
specific scientific disciplines and particular social practices (1984: pp. 3-5). 

When Foucault wrote Madness and Civilization (first published in 1961), 
he dealt with the problem of the political status of science and the ideological 
functions which it could serve. 116 did not choose exact sciences like theoretical 
physics or organic chemistry because that would be excessively complicated. 
He rather chose psychiatry since its epistemological profile is a low one and 
psychiatric practice is linked with a whole range of institutions, economic 
requirements and political issues of social regulation. In case of The Birth of 
the Clinic (first published in 1963), he chose medicine because it is profoundly 
enmeshed in social structures. It is generally believed that science has 
progressively matured. But Foucault noticed in case of biology, political 
economy, psychiatry, medicine, etc., this is not so smooth. In medicine, for 
instance, up to the end of the 18th century, there is a certain type of discourse 
whose gradual transformation broke, within 25 or 30 years, not only with its 
*true' propositions, but also, with the ways of speaking and seeing, the whole 
ensemble of practices which served as supports for medical knowledge. Thesc 
are not simply new discoveries; there is a whole new ‘regime’ in discourse 
and forms of knowledge. Foucault's problem was: 'How is it that at certain 
moments and in certain orders of kríowledge, there are these sudden take-offs? 
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But the important thing is not that such changes can be rapid and extensive, 
or rather it is that this extent and rapidity is only the sign of something else: 
a modification in the rules of formation of statements which are accepted as 
scientifically true. It is a question of what governs statements, and the way 
in which they govern each other so as to constitute a set of propositions which 
are scientifically acceptable, and hence capable of being verified or falsified 
by scientific procedures. There is a problem of the regime, the politics of the 
scientific statement. At this level it is not so much a matter of knowing what 
external power imposes itself on science, as of what effects of power circulate 
among scientific statements, what constitutes thcir internal regime of power, 
and how and why at certain moments that regime undergoes a global 
modification (Truth and Power’: 1980: pp. 111-3). 

Thus, much of his work focuses on discourses related to the creation of 
the human sciences, such as psychiatry, psychoanalysis, psychology, sociology, 
some aspects of medicine, linguistics, penal practice and criminology, sexual 
conduct. With the Enlightenment, these human sciences developed which 
illuminated several aspects of the body and mind of the individuals. New truths 
were discovered, new knowledges were advanced, new disciplines emerged. 
This advent of the human sciences was generally considered as a great 
achievement of the Enlightenment, as steps towards truth, freedom and progress 
through acquisition of knowledge. Foucault, however, wanted to show that the 
growth of these sciences and scientific statements were not something so 
innocent, not something lying far above power, politics and social conflict. 
He showed how the emergence of these sciences were connected with the 
contemporary needs of capitalism, disciplining of the body and mind of the 
individuals, standardization and homogenization, societal rationalization, need 
for employment and utilization of work forces and resources, requirements of 
new social institutions, social forces and conflicts, economic demands, new 
mechanisms of power and also the will to power and will to truth. The 
intellectuals justify their identity by drawing a line between the domain of 
knowledge, seen as that of truth and freedom, and the domain of the exercise 
of power. Foucault said, “What struck me, in observing the human sciences, 
was that the development of all these branches of knowledge can in no way 
be dissociated from the exercise of power’(‘On Power’: 1988(a): p. 106). True 
that there are psychological and sociological theories that are independent of 
power. "But, generally speaking, the fact that societies can become the object 
of scientific observation, that human behaviour became, from a certain point 
on, a problem to be analyzed and resolved, all that is bound up, I believe, 
with mechanisms of power-which, at a given moment. indeed, analyzed that 
object (society, man, etc.) and presented it as a problem to be resolved. So 
the birth of the human sciences goes hand in hand with the installation of new 
mechanisms of power". Each society creates a ‘regime of truth’ according to 
its beliefs, values, and mores. He identifies five traits of the political economy 
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of truth in Western societies: truth is centered on the form of scientific 
discourse and the institutions which produce it; it is subject to constant 
economic and political incitement (the demand for truth, as much for economic 
production as for political power); it is the object, under diverse forms, of 
immense diffusion and consumption (circulating through apparatuses of 
education and information whose extent is broader in the social body, 
notwithstanding certain strict limitations); it is produced and transmitted under 
the control, dominant if not exclusive, of a few great political and economic 
apparatuses (university, army, writing, media); lastly, it is the issue of a whole 
political debate and social confrontation (‘ideological’ struggles) (‘Truth and 
Power' :1980: p. 131-2). 

Foucault sees "the political problems of intellectuals not in terms of'science' 
and ‘ideology,’ but in terms of truth’ and ‘power’”. His focus is upon questions 
of how some discourses have shaped and created meaning systems that have 
gained the status and currency of 'truth' (or, which counts.as truth), and 
dominate how we define and organize both ourselves and our social world, 
whilst other alternative discourses are marginalized and subjugated, yet offer 
sites where hegemonic practices can be contested. He has looked at the social 
construction of madness, punishment and sexuality. His view of discursive 
formation governed by rules presents a particular view of truth: (a) truth is 
always dependent in a particular discursive formation; there is no underlying 
meaning within or imposed on the things of our world; (b) The truth or 
knowledge one possesses about something rests within the relations of 
statements inside a discursive formation. His recurring lesson is that the nature 
and limits of the thinkable, both in theory and in practice have changed more 
often, more radically and more recently than medical science. history, 
psychology, philosophy or sociology tends to assume. Concepts such as 
normality or sexuality, through which we know and think ourselves and our 
identities, are defined by him as contingent and potentially dispensable 
historical constructs. He rejects the Enlightenment concept of ultimate truth 
about human society. The true/false division is a historically constituted 
division. Different eras and cultures have different ideas about what truth is, 
or what kind of truth matters. Foucault says that for the 6th century Greeks, 
a person's words were true when they did things. True discourse meted out 
justice; it prophesied the future, not merely announcing what was going to 
occur, but contributing to its actual event. And усї, by the 7th century, the 
highest truth no longer resided in what discourse was, nor in what it did: it 
lay in what was said. And if we jump to 16th century England, to speak the 
truth has come to mean giving a correct description of observable, measurable 
and classifiable objects. Thus, truth has a history. In the modern era, to tell 
the truth, to acquire knowledge, means detached observation and description 
of a reality ‘out there’, not participation in construction/reconstruction. On the 
assumption that there is a fixed reality, and that to know it is to know it as 
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a detached observer, are based our educational institutions, research practices, 
knowledge-validating institutions, and so on. The modem will to truth is a will 
to truth as representation of a reality already given and structured. Language 
is as if a transparent medium: "[W]e must resolve ourselves to accept three 
decisions which our current thinking rather tends to resist...: to question our 
will to truth; to restore to discourse its character as an event; to abolish the 
sovereignty of the signifier”. One must reconsider whether Truth as 
representation of observable, measurable, categorizeable objects is the only 
important kind of truth. One must acknowledge the reality of chance, and in 
particular, the possibility of discourse leading to radical and disruptive changes. 
Discourse is not just a matter of stating what is; it does things, changes things, 
has effects, functions as a real event, and is never fully predictable. We must 
abandon the quest for a complete system, or for invariant, inviolable realities, 
or for ultimate meanings. Language can also become the medium through 
which meaning is lost. When the plurality of possibilities is reduced to the 
Truth, language is forced into the role of purveyor of a univocal representation 
of reality. This is the power that condemns the Other to silence, to invisibility. 
Foucault made us aware of this dangerous relationship between language of 
truth, discourse and power. He asks, "the very question of truth . . . the manner 
in which it developed (initially made available to the wise, then withdrawn 
by men of piety to an unattainable world where it was given the double role 
of consolation and imperative, finally rejected as a useless notion, superfluous, 
and contradicted on all sides) —does this not form a history, the history of 
the error we call Truth? Truth, and its original reign, has had a history within 
history". The theme of originating experience asserts, in the case of experience, 
that even before it could be grasped in the form of a cogito, prior significations, 
in some ways already spoken, were circulating in the world i.é. there is meaning 
out there which we find. 

In a lecture (14.01.1976), Foucault said how he was concerned with the 
how of power. He tried to relate its mechanisms to two points of reference, 
two limits: on the one hand, to the rules of right that provide a formal 
delimitation of power; on the other, to the effects of truth that this power 
produces and transmits, and which in their turn reproduce this power. “Hence 
we have a triangle; power, right, truth”. The traditional question of political 
philosophy was: how is the discourse of truth or philosophy able to fix limits 
to the rights of power? Foucault posed a different question, more down to earth 
and concrete: “what rules of right are implemented by the relations of power 
in the production of discourses of truth?... what type of power is susceptible 
of producing discourses of truth that in a society such as ours are endowed 
with such potent effects?” Thus, in the Western society, but basically in any 
society, there are manifold relations of power which permeate, characterize 
and constitute the social body, and these relations of power cannot themselves 
be established, consolidated nor implemented without the production, 
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accumulation, circulation and functioning of a discourse. There can be no 
possible exercise of power without a certain economy of discourses of truth 
which operates through and on the basis of this association. We are subjected 
to the production of truth through power and we cannot exercise power except 
through the production of truth. In Western society, however, the relationship 
between power, right and truth is organized in a highly specific fashion. He 
said, “we are forced to produce the truth of power that our society demands... 
in order to function: we must speak the truth; we are constrained or condemned 
to confess or to discover the truth. Power never ceases its interrogation, its 
inquisition, its registration of truth: it institutionalizes, professionalizes and 
rewards its pursuit”. We must produce truth, as we must produce wealth, indeed 
in order to produce wealth. We are subjected to truth in the sense in which 
it is truth that makes the laws, that produces the true discourse which, at least 
partially, decides, transmits and itsclf extends upon the effects of power. In 
the end, we are judged, condemncd, classified, determined in our undertakings, 
destined to a certain mode of living or dying. as a function of the true discourses 
which аге the bearers of the specific effects of power ("Гуо Lectures’: 1980: 
pp. 92-94). Foucault notes: the problem is not changing people's 
consciousnesses — or what's in their heads — but the political, economic, 
institutional regime responsible for the production of truth; it is not a matter 
of emancipating truth from every system of power (which would be a chimera, 
for truth is already power) but of detaching the power of truth from the forms 
of hegemony, social, economic and cultural, within which it opcrates at the 
present time (‘Truth and Power’: 1980: p. 133). 


3. Discourse and, Knowledge 


For Foucault, it is discourse, and not the subject, which produces knowledge. 
In each historical period, discourse produces forms of knowledge, objects, 
subjects and practices of knowledge which differed from period to period, with 
no necessary continuity between them. Knowledge is an invention behind which 
lies something completely different from itself: the play of instincts, passions, 
impulses, desires, fear, and the will to appropriate. Knowledge is produced 
on the stage where these elements struggle against each other. Foucault sees 
all knowledge including historical knowledge through the prism of discursive 
formations and techniques. For instance, there may always have been 
homosexual forms of behaviour. But ‘the homosexual’ as a specific kind of 
social subject was produced, and could only make its appearance within the 
moral, legal, medical and psychiatric discourses, practices and institutional 
apparatuses of the late 19th century, with their particular theories of sexual 
perversity. Knowledge about and practices around all these subjects were 
historically and culturally specific. Foucault is not saying that homosexuality 
is a social construct, and nothing more. He is not saying that modern society 
invented the homosexual, like it invented aeroplanes. Instead, he seems to 
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believe that the homosexual as a type was constructed in a particular form 
at a particular historical juncture (the late 19th century) and in a particular 
place (Europe and North America) by particular discourses (science, 
psychology, the law) which gave the homosexual particular significations (the 
invert, the deviant, the psychological specimen) and that this had particular 
effects. 

Foucault considered the ways in which the speech of mad men was 
considered in the Middle Ages: their words either fell into a void, rejected 
the moment they were proffered, or else men deciphered in them a naive or 
cunning reason. Whether excluded or secretly invested with reason, the mad 
man's speech did not strictly exist. Mad speech is outside discourse, neither 
true nor false within any accepted discourse, but inhabiting a void. That helps 
to show the rules of exclusion that govern discourses and do not/cannot 
recognize a whole range of thoughts or speech that do not conform in terms 
of object, ritual, or right to speak. So, the opposition between true and false 
is a kind of discursive exclusion. This kind of discourse is produced by a will 
to knowledge or will to power, wherein discourses discipline us: a will to 
knowledge emerged which sketched out a schema of possible, observable, 
measurable and classifiable objects; a will to knowledge which imposed upon 
the knowing subject, taking precedence over all experience, a certain position, 
viewpoint and function. Discourse is incapable of recognizing the will to truth 
which pervades it; and the will to truth, having imposed itself upon us for 
so long, is such that the truth it seeks to reveal cannot fail to mask it. This 
will to truth, like the other systems of exclusion, relies on institutional support: 
it is both reinforced and accompanied by practices such as pedagogy, the book 
system, publishing, libraries, the learned societies in the past, and laboratories 
today. But it is accompanied by the manner in which knowledge is employed 
in society, the way in which it is exploited, divided and attributed. Scientific 
understandings of the body, for instance, were not so much based on unbiased, 
empirical discovery but on the social and cultural relations and conceptions 
that reigned prior to science and were required for the maintenance of power 
relations in the modern scientific world. 

Within our own language community we fail to notice the way in which 
we constitute what we talk about by such arbitrary language practices that have 
become second nature to us. Suppose a society called everything slightly ‘red’ 
and grouped purple along with red in the process. And compare this to a society 
that called everything slightly ‘orange’, included red (but not purple) under 
the category, but also yellow. How would these two societies be able to talk 
about the colour of things? They would be using different language maps to 

organize colours and a simple translation from one to the other appears simply 
impossible. There are the implicit rules we use that work together to form this 
map of the world around us. These are necessary for the appearance of objects 
of discourse. There are prohibitions about speaking of certain things (don't 
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talk sex, it’s dirty); rules which establish institutional bodies as the authority 
and spokespeople for the creation of an object of discourse; rules concerning 
who is allowed to speak/write. We listen to some (the learned), reject others 
(the insane). Credibility is given for having accomplished certain conditions. 
Certain ways of producing discourse enable listening (ways to write academic/ 
scientific discourse). There are rules for the ritual of production, for particularly 
acceptable sites for discourse, rules for proper forms that concepts and theories 
must assume to be accepted as knowledge, rules as to the proper arrangement 
of statement (scientists always report hypothesis before findings), and stylistic 
rules. Only certain people may participate in generating certain types of rules 
(lay people cannot make laws for computers). 


4. What are Discourses? 


Foucault used the term in different senses. According to Gordon, discourses 
are “identifiable collections of utterances governed by rules of construction 
and evaluation which determine within some thematic area what may be said, 
by whom, in what context, and with what effect” (‘Introduction’: 1980: p 
xvi).In ‘On Foucault’s Concept of Discourse’, M. Frank said that a discourse 
is an utterance, or a talk of some length (not determined), whose unfolding 
or spontaneous development is not held back by any over-rigid intentions 
(1992: p 99). He shows that in The Order of Things (first published in 1966), 
discourse was described as a homogeneous order. But in The Archeology of 
Knowledge (published in 1969), discontinuity is stressed. This means not only 
discontinuities between discourses which appear in historical succession (as 
stated in The Order of Things) but also discontinuities between discourses 
which are contemporary. The Archeology of Knowledge, in structuralist 
tradition, breaks down discourse into its constitutive parts, sentences. 
statements. Foucault admits he used it in three distinct ways: “Finally, instead 
of making the rather hazy meaning of the word ‘discourse’ more distinct, I 
think that I have multiplied its meanings: sometimes using it to mean the 
general domain of all statements (énoncés), sometimes as an individualisable 
group of statements... and sometimes as an ordered practice which takes 
account of a certain number of statements” (1992: pp. 107-10). 

Discourse is associated with language and the written or oral text. At this 
level, it challenges the concept of ‘language’ as an abstract system and relocates 
the whole process of making and using meanings from the abstracted structural 
system into particular historical, social and political conditions. It is the way 
in which language is used socially to convey a broad sense of historical 
meanings. It is language identified by the social conditions of its use. Such 
a language can never be ‘neutral’ for it bridges between our personal and social 
worlds. It can never be ‘objective’ or ‘detached’ кое it draws upon myth 
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Discourse recognizes itself merely as one, not the only, representation of the 
world with only an arbitrary nexus existing between the signifier and the 
signified. As the pretense of language disappears, all that remains is its function 
as political representation: its nature and its virtues as discourse. The question 
of whether discourse is true or false is less important than whether it is effective 
in practice. 

Discourse is the plural of statement. It is a group of statements which 
provide a language for talking about a particular topic at a particular historical 
moment. Statements are the basic units of discursive formation, which 
systematically construct an object and are sets of symbols or signs to which 
the status of knowledge can be ascribed. It governs the way that a topic can 
be meaningfully talked about and reasoned about [e.g. hysteria, sexuality, 
homosexuality, Romantic love in late 19th century]. Thus, discourses are 
systems of representation, the rules and practices that produce meaningful 
statements in different historical periods. They are ways of constituting 
knowledge, together with the social practices, forms of subjectivity and power 
relations which inhere in such knowledges and relations between them. They 
are more than ways of thinking and producing meaning. They constitute the 
nature of the body, unconscious and conscious mind and emotional life of the 
subjects they seek to govern. ‘Truth’ is to be understood as a system of ordered 
procedures for the production, regulation, distribution, circulation and operation 
of statements ("Truth and Power': 1980: p. 133). Discourses are thus ways 
of constructing knowledge about some topic: a formation of ideas, images and 
practices, which provide ways of talking about, forms of knowledge and 
conduct associated with, a particular topic, social activity or institutional site 
in society. They define what is and is not appropriate in our formulation of, 
and our practices in relation to, a particular subject or site of social activity; 
what knowledge is considered useful, relevant and true in that context; and 
what sorts of persons or subjects embody its characteristics. This refers to an 
approach in which meaning, representation, language, politics, institutions, 
Society and culture are considered to be constitutive. 

Discursive practices are embodied in technical processes, in institutions, in 
patterns for general behaviour, in forms for transmission and diffusion, and 
in pedagogical forms which, at once, impose and maintain them. The study 
of the discourses [of madness, punishment, sexuality, or Romantic love, etc.] 
must include the following elements: statements about, say, ‘madness’; the 
rules which prescribe certain ways of talking about these topics and exclude 
others (rules of inclusion and exclusion); ‘subject’ who in some ways personify 
the discourse: the madman, the hysterical woman, the Romantic hero, etc.; how 
this knowledge about the topic acquires authority, a sense of embodying the 
‘truth’ about it; practices within institutions for dealing with the subjects: 
medical treatments for the insane, punishment regimes for the guilty, ways 
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of reading Romantic poetry, etc. Thus, discourse is a way of representing the 
knowledge about a particular topic at a particular historical moment. It also 
influences how ideas are put into practice and used to regulate the conduct 
of others. It operates by rules of exclusion concerning what is prohibited. It 
is controlled in terms of objects (what can be spoken of), ritual (where and 
how one may speak), and the privileged or exclusive right to speak of certain 
subjects (who may speak). But discourses are not mere textual play. They have 
real effects in the ways people using them come to understand themselves, 
others, and their world. They determine by a set of regulatory rules what may 
possibly be said (and done) about a particular topic to be ‘true’, and silence 
by exclusion those concepts that are ‘untrue’. These rules, which govern writing 
and thinking, and thereby acting in a particular field, differ from one period 
to other. 

In every society the production of discourse is at once controlled, selected, 
organized and redistributed according to a certain number of procedures, whose 
role is to avert its power and its dangers, to cope with chance events, to evade 
its ponderous, awesome materiality. Discourse is a form of power that circulates 
in the social field and can attach to strategies of domination as well as those 
of resistance. Foucault continues his definition of discourse in terms of its 
effect. More than being merely a simple speech-act, he interprets discursive 
practices as both verbal and non-verbal means of manipulating and defining 
the hierarchy of power within a society. They are both tools and weapons. 
In his view, all evidence of discourse must confess their pretense of feigned 
naivete and innocence. When discourse is effective, organizing and regulating 
relations of power, it is a ‘regime of truth’. The dominant discourse helps to 
define the boundaries of common sense in which the preferred positions in 
debates are defined as self-evident truths, and other perspectives and positions 
are dismissed as irrelevant, inappropriate, or without substance. It is often the 
dominant discourse which pre-formulates many of the every day ideological 
beliefs that have become widespread in racist, caste-ridden, patriarchal or 
capitalist societies. A dominant discourse has the power to interpret major 
social, political and economic issues and events. Dominant discourses, as 
implicated with power and institutions, silence those on the other side of truth, 
rationality, normality, universality and scientificity. 

Discourses carry sets of social meanings that are politicized. They play a 
critical role in shaping the issues as well as in identifying the boundaries of 
‘legitimate’ discourse. Opponents can be marginalized as ‘illegitimate’, 
‘irregular’, ‘deviant’, ‘criminal’, ‘aberrant’, ‘anti-social’, ‘delinquent’ and 
‘offending’. Our notions of truth and falsity are produced by disciplines 
(medicine, psychiatry, economics, literary theory, etc.). However, the truth 
claims of disciplines, which history shows to be discontinuous, are not as 
interesting to Foucault as the ‘means’ by which they are inscribed. He claims 


31 


The Calcutta Journal of Political Studies, Vol.-3&4, Nos.-1&2 


that “The history which bears and determines us has the form of war rather 
than that of language: relations of power, not relations of meaning”. Hence 
his insightful theorizing of the densely intersticed, implicated, interwoven, and 
enwrapped relation between ‘truth’ and ‘power. In “Truth and Power’, Foucault 
describes his genealogical analysis of the subject as, a form of history which 
can account for the constitution of knowledges, discourses, and domains of 
objects. In the West, truth is produced and controlled by a few great political 
and economic apparatuses (university, army, writing, media). The capacity to 
determine truths affords an institution enormous power. 

One important instance of discourse is ‘Orientalism’ to the study of which 
E. Said made significant contribution. Said writes, “I have found it useful here 
to employ Michel Foucault’s notion of a discourse, as described by him in 
the Archaeology of Knowledge and in Discipline and Punish, to identify 
Orientalism”. Said’s contention is that without examining Orientalism as a 
discourse one cannot possibly understand the enormously systematic discipline 
by which European culture was able to manage and even produce the Orient 
politically, sociologically, militarily, ideologically, scientifically, and 
imaginatively during the post-Enlightenment period. Moreover, so authoritative 
a position did Orientalism have that no one writing, thinking, or acting on the 
Orient could do so without taking account of the limitations on thought and 
action imposed by Orientalism. Because of Orientalism, the Orient was not 
and is not a free subject of thought or action. It is true that Orientalism does 
not unilaterally determine what can be said about the Orient, but it is the whole 
network of interests inevitably brought to bear on and therefore always involved 
in any occasion when that peculiar entity the Orient is in question. Said’s book 
Orientalism tries to demonstrate how does this happen. It also tries to show 
that European culture gained in strength and identity by setting itself off against 
the Orient as a sort of surrogate and even underground self (Said: 1995(b): 


р 3). 
5. Power / Knowledge 


Foucault's work investigates the relationship between power and knowledge.He 
does not, however, detect, as Gordon pointed out, false or spurious knowledge 
but rather those which are valued and effective because of their reliable 
instrumental efficacy. Moreover, Foucault often uses the French word savoir, 
a term for knowledge with connotations of ‘know-how’ (a way to make a 
problem tractable or a material manageable),for this middle sort of knowledges, 
which may fall short of rigorous scientificity but command some degree of 
ratification within a social group and confer some recognized instrumental 
benefit. The reason, the combining of power and knowledge, as a redoubtable 
thing is not that power promotes spurious knowledges but, rather, that the 
rational exercise of power tends to make the fullest use of knowledges capable 
of the maximum instrumental efficacy. It is dangerous because the knowledge 
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that guides or instrumentalizes the exercise of power is valid and scientific 
(‘Introduction’: 2001(a): pp. xviii-xix). Foucault, however, cautioned that ће 
never said that knowledge and power were identical, that knowledge merged 
with power or knowledge was power, or that knowledge was no more than 
a mask over the structures of domination. If they were identical, why should 
he at all study their relationship? In ‘Prison Talk’, he said: “What has been 
studied even less is the relation between power and knowledge, the articulation 
of each on the other. It has been a tradition for humanism to assume that once 
someone gains power he ceases to know... only those who keep their distance 
from power... shut up in ... their room, their meditations, only they can discover 
the truth. Now 1 have been trying to make visible the constant articulation 
1 think there is of power on knowledge and of knowledge on power. We should 
not be content to say that power has a need for such-and-such a discovery, 
such-and-such a form of knowledge, but we should add that the exercise of 
power itself creates and causes to emerge new objects of knowledge and 
accumulates new bodies of information. One can understand nothing about 
economic science if one does not know how power and economic power are 
exercised in everyday life. The exercise of power perpetually creates knowledge 
and, conversely, knowledge constantly induces effects of power" (1980: p. 51- 
2). He made it clear that the university hierarchy is only the most visible and 
least dangerous form of the effects of power linked to knowledge while the 
diffused, entrenched and dangerous ones operate in other places. 

He said, "What I set out to show was how certain forms of power that 
were of the same type could give rise to bodies of knowledge that were 
extremely different both in their object and in their structure. Let's take the 
problem of the structure of the hospital: it gave rise to confinement of a 
psychiatric type, to which corresponded the formation of a body of psychiatric 
knowledge whose epistemological structure may leave one fairly skeptical. But 
in another book (The Birth of the Clinic-first published in 1963)... I tried to 
show how, in the same hospital structure, there developed a body of anatomo- 
pathological knowledge that was the foundation of a medicine possessing a 
quite different potential for scientific development. We have, then, power 
structures, fairly closely related institutional forms— psychiatric confinement, 
medicinal hospitalization—that are bound up with different forms of 
knowledge, between which it is possible to draw up a system of relations based 
not on cause and effect, still less on identity, but on conditions" ("The Concern 
for Truth': 1988(a): pp. 264-5).He further said, "Indeed, truth is no doubt a 
form of power. And in saying that, I am only taking up one of the fundamental 
problems of Western philosophy when it poses these questions: Why, in fact, 
are we attached to the truth? Why the truth rather than lies? Why the truth 
rather than myth? Why the truth rather than illusion? And, I think that, instead 
of trying to find out what truth, as opposed to error, is, it might be more 
interesting to take up the problem ...: how is it that, in our societies, ‘the truth’ 
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has been given this value, thus placing us absolutely under its thrall?"(*On 
Power': 1988(a): pl07). Modern humanism is mistaken in drawing the line 
between knowledge and power for they are integrated with one another. “It 
is not possible for power to be exercised without knowledge, it is impossible 
for knowledge not to engender power. 'Liberate scientific research from the 
demands of monopoly capitalism': maybe it's a good slogan, but it will never 
be more than a slogan" (1980: p 52).For, 'truth' (that is, what functions as 
truth or is taken as truth in a given historical situation) is produced by the 
operations of power: power produces knowledge (and not simply by 
encouraging it because it serves power or by applying it because it is useful); 
that power and knowledge directly imply one another (1987: p 27). Application 
and effectiveness of power/knowledge was more important than the question 
of its ‘truth’. Knowledge linked to power, not only assumes the authority of the 
truth' but has the power to make itself true. All knowledge, once applied in 
the real world, has real effects, and in that sense “becomes true’. ‘Truth’ is 
linked in a circular relation with systems of power which produce and sustain 
it, and to effects of power which it induces and which extend it. It is a ‘regime’ 
of truth, not merely ideological or superstructural; it was a condition of the 
formation and development of capitalism ("Truth and Power': 1980: p 133). 

In ‘Questions on Geography’, Foucault said, "Once knowledge can be 
analyzed in terms of region, domain, implantation, displacement, transposition, 
one is able to capture the process by which knowledge functions as a form 
of power and disseminates the effects of power. There is an administration 
of knowledge, a politics of knowledge, relations of power which pass via 
knowledge and which, if one tries to transcribe them, lead one to consider 
forms of domination designated by such notions as field, region and territory" 
(1980: p 69). As he suggests, we should admit that power produces knowledge, 
that it is not the activity of the subject of knowledge that produces a corpus 
of knowledge, useful or resistant to power, but power-knowledge, the processes 
and struggles that traverse it and of which it is made up. which determines 
the forms and possible domains of knowledge. Here power is not entirely 
negative, a possession of the privileged, restricting and constraining the have- 
nots; rather power is an effect, produced in and through the production of 
particular forms and domains of knowledge. Neither is knowledge wholly 
positive, bringing progress, liberation and freedom from the repressive power 
imposed by a certain class, group, sex or colour upon an other. In The History 
of Sexuality, he claims that truth is not by nature free, nor error servile, but 
that its production is thoroughly imbued with relations of power and he speaks 
of the positive mechanisms that produce knowledge and generate power. It 
is a political process that determines what domains and forms of knowledge 
(what foundational categories and separations) will prevail and become 
dominant within a social or cultural group. Hegemonic ideologies, conceptions 
of Knowledge and Reality/Truth, ways of thinking about the world, are the 
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result of political processes in which meanings/separations (linguistic/ 
cognitive) contend for control. The dominant forms of knowledge within a 
society are determined in and through power relations, which are an effect 
of knowledge production. Power is the condition for knowledge. Power 
produces the spaces within which it becomes possible to know and articulate 
our knowledge. 

Foucault did not deny the existence of classes, but was opposed to class 
reductionism and focused on how power operated within an institutional 
apparatus which is always inscribed in a play of power, but it is always linked 
to certain co-ordinates of knowledge. The apparatus of punishment included 
many elements: discourses, institutions, regulations, laws, architectural 
arrangements, laws, administrative measures, moralities, etc. So this is what 
the apparatus consists in: ‘strategies of relations of forces supporting and 
supported by types of knowledge’. All political and social forms of thought 
are inevitably caught up in the interplay of knowledge and power. Knowledge 
and power interpenetrate in certain types of practices, such as the regulation 
of the body, governing bodies, and the formation of the self. Thus, it asks 
how people govern themselves and others through the production of knowledge. 
Foucault pays particular attention to the techniques that are developed from 
knowledge and to how they are used to control people. "The important thing 
here...is that truth isn't outside power, or lacking in power: contrary to a myth 
whose history and functions would repay further study, truth isn't the reward 
of free spirits, the child of protracted solitude, nor the privilege of those who 
have succeeded in liberating themselves... it is produced only by virtue of 
multiple forms of constraint. And it induces regular effects of power". Truth 
is a thing of this world ("Truth and Power': 1980: p 131). This means, according 
to Gordon, that truth exists or is given and recognized only in worldly forms, 
through actual experiences and modes of verification. It further means that truth 
is a serious matter and a serious force in our world, and that there is work 
for us to do in investigating the presence and effects of truth in the history 
of our societies ('Introduction': 2001(a): p xviii). 

This is interesting to note that for Foucault, power is a “more-or-less 
organized, hierarchical, co-ordinated cluster of relations". It is characteristic 
of all relationships and, in fact, constitutes those relationships. All individuals 
exercise power, and are all subjected to it. Power increasingly does not function 
as a center and is deployed and exercised more and more through a net-like 
organization in modern Western society taking the form of capillaries of power. 
And not only do individuals circulate between its threads; they are always in 
the position of simultaneously undergoing and exercising this power. This 
suggests that we are all caught up in the circulation of power relation: 
oppressors and oppressed. Moreover, power is not only negative; it is also 
productive network which runs through the whole social body because it 
induces pleasure, forms of knowledge, and produces discourse: "Power 
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produces; it produces reality, it produces domains of objects and rituals of 
truth”. The individual and the knowledge that may be gained of him belong 
to this production. Power operates as a creative force that facilitates, produces 
and increases qualities and conditions. It “traverses and produces things, it 
induces pleasure, forms of knowledge, produces discourses”. 

Discourse is enmeshed with power, but it is not necessary to find a ‘subject’ 
like the king, the ruling class, the state for power/knowledge to operate. 
Foucault was critical of the traditional conception of the subject (an individual, 
the core of the self, as the independent, authentic source of action and meaning). 
The ‘subject’ is produced within discourse. That is, the subject cannot be 
outside discourse because it must be subjected to discourse and also exists 
within the knowledge (which is produced by discourse), the discursive 
formation of a particular period and culture. The subject is a ‘discursive effect’, 
that is, they are the product of many intersecting discourses of truth, power, 
knowledge and ethics. His historical researches consider concepts like madness, 
criminality, sexuality, and how they have been used and constituted in 
particular periods (generally Europe from the 17th century onwards, though 
his later books concentrate on Greek and Roman antiquity) and particular 
disciplines or thematic fields (psychiatry, medicine, linguistics, penal practice, 
sexual conduct) to articulate systems of thought about human beings and the 
way human identity is constituted and codified. 


6. Problematizing Foucault 


Given the repeated overemphasis on discourse and power/knowledge in the 
writings of Foucault, there is a tendency among commentators to show that 
Foucault’s views on power and the language of truth lead to the implication 
that there is no ‘natural truth/ physical reality’ out there outside discourse. Even 
if there is any, there is no way we can know it outside discourse. And if there 
is no way to know this outside discourse, how do we know at all that there 
is any? Any knowledge without being mediated through discourse and power 
is unattainable for mankind. Any knowledge is possible only historically. At 
this point, however, we can ask, if one admits the unmistakably powerful 
presence and perceptible functions of discourse in society, of course, in a 
specific historical context, does not one simultaneously imply an admission 
of a kind of non-discursive presence of the discourses themselves? Non- 
discursive presence of something is philosophically already presumed. The 
problem is that if ‘physical truth/ natural reality’ is absolutely denied, that 
amounts to a kind of discourse-essentialism or in other words, power- 
essentialism. The social-natural reality becomes simply a derivative of power 
and discourse. On the contrary, I would like to consider ‘physical reality’ and 
‘discourse’ as constituents of an overdetermined totality (in the Althusserian 
sense), in which both are mutually constitutive, and one is the condition for 
the possibility as well as existence of the other. Discourses are impossible to 
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emerge unless there is some kind of natural reality out of which and as a part 
of which only they can exist. Physical reality in its turn can be perceived and 
conceptualized, constructed, constituted and known only historically, by and 
through discourses. 

My reading is that: Foucault never quite denied that there is a physical or 
natural reality, a truth, but it is always perceived and has to be perceived 
historically and through social practices, as mediated through discourses and 
the effects of power. But it remains for him to philosophically prove such a 
reality or truth assumed to have existed in some non-discursive or pre- 
discursive space that might have escaped the mediation by discourses, regimes 
of truth and power, may be perceived intuitively, or directly present in 
consciousness, in the phenomenological sense. Using Derridean Deconstruction 
we may seek to explore in the margins of Foucault’s works whether there is 
an admission of any ‘physical reality/natural truth’ and thus construct his 
position on this question. There are a few instances in Madness and 
Civilization; Birth of the Clinic; Archaeology of Knowledge; Discipline and 
Punish; Power/Knowledge; Power; Politics Philosophy Culture; etc.; we can 
trace his passing and occasional remarks about the natural, physical and 
scientific realities. For instance, he said,”... there is indeed always something 
in the social body, in classes, groups and individuals themselves which in some 
sense escapes relations of power, something which is by no means a more 
or less docile or reactive primal matter, but rather a centrifugal movement, 
an inverse energy, a discharge” (1980: p 138). He further said, "...there are 
no relations of power without resistances; the latter are all the more real and 
effective because they are formed right at the point where relations of power 
are exercised...” (ibid, pl42). Even later, in the face of allegations of 
‘naturalism’ against him for not being able to adequately explain the 
inevitability of resistances, he sticks to this position. This apart, when asked 
if his analysis of the relations between power and knowledge concerns the exact 
sciences (i.e. natural sciences like physics, chemistry, etc.) also (along with 
the human sciences), he said, “Oh no, not at all! I would not make such a 
claim for myself. And, anyway, you know, I’m an empiricist: I don’t try to 
advance things without seeing whether they are applicable” (‘On Power’: 
, 1988(a): p. 106). Of course, he hastened to add that the development of 
chemistry can be understood along with the development of industrial needs; 
also, that science in Europe has become institutionalized as a power through 
a university system, laboratories and experiments. Gordon observed: 
“Foucault’s project was certainly not the discrediting or devaluation of science 
in general... Foucault was interested in the role of knowledges as useful and 
necessary to the exercise of power because they were practically serviceable, 
not because they were false... Foucault convincingly disavows any general 
intention through his analyses of discrediting or invalidating science in general, 
or any specific science: the implication of psychiatry, for example, in 
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institutions and practices of power ‘in no way impugns the scientific validity 
or the therapeutic effectiveness of psychiatry; it does not endorse psychiatry, 
but neither does it invalidate it’... From time to time,... Foucault found it 
necessary to disavow any direct attempt through his work to refute or discredit 
currently existing forms of knowledge or disciplines such as psychiatry or 
criminology, whose historical origins are touched on in Madness and 
Civilization and Discipline and Punish” (‘Introduction’: 2001(a): pp. xvi-xviii; 
Foucault’s comment cited by Gordon from ‘The Ethics of the Concern for Self). 
But then, many of his assertions that overstress discourse as the language of 
truth and power, and the implication of power/knowledge will need 
modification. 

Whatever be the inadequacies in his explanation of resistance, Foucault no 
doubt unequivocally celebrates resistance. The problem is that if every 
resistance is mediated, perceived, informed, produced and becomes meaningful 
through discourses and power, what happens to the ethico-politics of resistance, 
or in other words, what about any underlying moral assumption that might 
induce a meaningful political action? If economic interests of the workers and 
peasants against global capital, sufferings of the peoples of the post-colonial 
Third World and the resistances based on questions of gender, caste, race, 
colour, environment etc. become meaningful only within this or that discursive 
framework, on what moral grounds does Foucault celebrate the marginalized 
and the subjugated? A possible answer may be this: any group that perceives 
oppression and suffering as mediated through particular discourse/s starts social 
action and seeks to broadbase its resistance by appealing to those who share 
the same perceptions, may be as produced by similar discursive positions. But 
then, the possibility of united struggle on a material social basis, such as class 
or colonial bondage becomes undermined. It remains for social researchers to 
see if material basis for social action should prevail over a common discursive 
sharing, or vice versa as a possible strategic ground for any socially meaningful 
and politically relevant collective action such as resistance? 

Finally, in today’s specific historical context, there is sufficient empirical 
evidence of the nature which Foucault often valued that people of different 
societies and cultures share common experiences of suffering, both physical 
and of thought and passions, as well as resistance, which are obviously 
produced by common effects of global network of power and mediated, 
constructed and informed by a common anti-global capital discourse fast 
emerging all over the world. This is evident through world-wide WSF and other 
popular protests launched against Globalization and WTO, G-8, US aggression 
on Afghanistan and Iraq, Environmental pollution, etc. Although most of 
Foucault's writings are preoccupied with concern for resistance on a local level, 
I believe it is still possible to apply his concepts in the context of the effects 
of global power and the discourse of networking in resistance movements on 
a global scale. In ‘Power and Strategies’, Foucault said, "It seems to me that 
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power is ‘always already there’, that one is never ‘outside’ it,...but this does 
not entail the necessity of accepting an inescapable form of domination... there 
are no relations of power without resistances... It (resistance to power) exists 
all the more by being in the same place as power; hence, like power, resistance 
is multiple and can be integrated in global strategies'' (emphasis added) (1980; 
pp. 141-2). Keeping this in mind, is there any possibility of a potential ethico- 
politics based on a strategic intersubjectivity? One may perhaps think of such 
intersubjectivity but again that has to be at least partly based on some ‘natural/ 
real’ strategic grounding as we discussed above and some common discursive 
perception that is emerging. In both cases, however, some of Foucault’s 
extreme positions on discourse as the language of truth and power will need 
rethinking. 
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IN INDIA | 
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1. Decentralized Governance in India 


In the Indian context, the debate on the advantages and disadvantages of 
decentralized governance hardly had any practical relevance before the 73rd 
and the 74th Constitutional Amendment Acts (1992) were passed in Parliament. 
The said Acts have for the first time specified some functions of the state, 
which, with the approval of the concerned State governments might be 
devolved to the Local Bodies!. With the Constitutional mandate for devolving 
some functions of the state to the Local Bodies, the issue of decentralized 
governance came in sharp focus in the politics and economics of Indian society. 

Following the 73rd Constitution Amendment Act (1992), a new generation 
of Panchayati Raj Institutions (PRI) has come into being in rural India. The 
73rd Amendment Act recognized the fact that the Panchayats in India had not 
been able to acquire the status of viable peoples’ bodies. This was due to several 
reasons including the absence of regular elections, insufficient representation 
of the weaker section including the women and above all inadequate devolution 
of power and lack of financial resources. The Amendment Act introduced a 
new section in the Constitution of India (Part IX, Section 243), which provided 
for a Gram Sabha (Gram Sansad) for the adults in a village or a part of a 
village (as in West Bengal) or for a group of villages. This was conceived 
as the basic forum for democratic functioning of the PRI at the grassroots level. 
The Act also recognized Panchayats at village and the intermediate levels. АП 
the representatives would enjoy a fixed tenure of five years and the 
representative nature of these bodies would be maintained by holding elections 
after the tenure is over. Reservation for women and members of SC and ST 
communities was also assured. The Act also made it mandatory to make the 
posts of the Sabhapati, Sabhadhipati and Pradhan (chairpersons at respective 
tiers) as elected posts for a fixed tenure of five years. In case of supersession, 
the Constitution makes it mandatory to reconstitute the body within a period 
of six months from the date of supersession. 

The most significant parts of the amended Act are Articles 243-G, 243-H 
and 243-1 where the powers, authorities and responsibilities along with the 
mechanism by which the funds will be devolved to the PRI at various tiers 
have been discussed. Briefly speaking, the Act creates a provision (not 
mandatory, however) for devolution by the State Legislature, of powers and 
responsibilities, upon the Panchayats with respect to the preparation of plans 
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for economic development and social justice and for the implementation of 
development schemes. Provisions have also been made so that funds can be 
secured for the PRI by securing authorization from state legislatures for grant- 
in-aid to the Panchayats from the Consolidated Fund of the State, as assignment 
to or appropriation by the Panchayats of the revenues of designated taxes, 
duties, fees and tolls. The Constitution also makes it mandatory to set up a 
Finance Commission for the State within one year of the notification of the 
Act and thereafter, every five years, to review the financial position of the 
Panchayats and to provide financial awards to the Local Bodies from the 
Consolidated Fund of the State for the next five years. 

A suitable amendment in Article 280 (Finance Commission) was introduced 
so that ‘the measures needed to augment the Consolidated Fund of a State 
to supplement the resources of the Panchayats in the State on the basis of 
recommendations made by the Finance Commission of the State'? can be taken. 
In Art. 280C of the Constitution the same provision was made for the 
Municipalities as well. Following such amendments a constitutional basis has 
been created so that the PRIs and the Urban Local Bodies can now expect 
to get regular untied funds for implementing the programme of economic 
development at their own initiative. A new Eleventh Schedule was appended 
to the Constitution of India listing out 29 functions concerning issues of rural 
development on which the powers and authorities of the Panchayats can be 
created by the State governments. The Amended Act also created a provision 
for setting up a District Planning Committee so that such functions can be 
carried out by the PRIs in a planned manner. 

With respect to the Urban Local Bodies, the same exercise has been 
performed and the 74th Constitution Amendment Act (1992) incorporated 
changes in the Constitution of India so that the ULBs may also function as 
the institutions of self-government (Part IX A, The Municipalities, Constitution 
of India). In order to make the constitutional provisions effective the Twelfth 
Schedule of the Constitution specifies 18 areas in which the Legislature of 
a State may, by law, endow ‘the performance of functions and the 
implementation of schemes' (Art. 243 (W), Constitution of India) to the ULBs. 
However, as in case of the rura] Local Bodies, these are to be assigned by 
the respective State governments. 

Following the introduction of the Constitutional (73rd and 74th) Amendment 
Acts and the follow-up State level Conformatory Acts, the scenario has 
admittedly changed for better. One point should, however, be mentioned in 
this context. The new Acts have definitely created a basis for decentralization 
in the functioning of the Indian state. But then, the spirit of Article 40 of the 
Constitution which wishes the Local Bodies to function as units of self- 
government is yet to be honoured by the policy-makers of the country. The 
Indian State is yet to take such steps as will endow the Local Bodies with 
'such power and authority as may be necessary to enable them to function 


41 


The Calcutta Journal of Political Studies, Vol.-3&4, Nos.-1&2 


as units of self-government.’ Consider, for example, the nature of power and 
authority that the Local Bodies enjoy even after the said amendments of the 
Constitution. With respect to the much publicized power of the Local Bodies 
in the realm of economic development and social justice, there is again a 
structural limitation that stems from the Constitution itself. The Amendment 
Acts of the Constitution have listed the subjects on which the third tier of 
the government can exercise power and enjoy authority, but unlike the 
autonomy that the provincial governments enjoy in regard to List II of the 
Seventh Schedule of the Constitution, the Local Bodies have no such authority 
over any subject listed in the Eleventh and the Twelve Schedule. The extent 
of power that the Local Bodies might enjoy with respect to these subjects 
depends on the discretion of the concerned State governments. 

The basic limitation is that the Local Bodies have very little regulatory 
power. They are still viewed as agencies of local development under the control 
of the higher-level authority. Even after the much publicized Constitution (73rd 
and the 74th) Amendment Acts that define Panchayats and Urban Local Bodies 
as institutions of self-government, and contain provisions for the devolution 
of powers and responsibilities upon them, in reality such powers have been 
vested with respect to preparation and implementation of plans for economic 
development and social justice only and that also to the extent such authority 
is assigned to them by the concerned State governments. 

The fact is that the Local Bodies cannot have any say over the regulatory 
functions of the state. The reality in most cases is that the Panchayats have 
no administrative control even over the staff that serves the Panchayats. As 
a result, devolution of power and authority for local development following 
the 73rd Amendment fails to achieve the desired goal of democratic 
decentralization. As it has been observed 

The business of government is vertically arranged with departmental 
hierarchies stretching from the Minister-in-charge of a particular portfolio 
at the top to the lowest departmental functionary at ground level. The 
Panchayats are horizontal interventions in the vertical jungles of 
administration. Any hope that they would be able to secure horizontal co- 
ordination was doomed because the vertical hierarchies were well 
entrenched and the Panchayats did not have even minimum administrative 
weaponry to bring them within the coordinating discipline (Mukarji and 
Bandyopadhyay, 1992, p. 9). 
In this context, one may note the following point raised by Mr. ЕМ.5. 

Namboodiripad, a member of the Asoka Mehta Committee on Panchayati 
Raj Institutions (1979). In his dissenting note, Namboodiripad observes: 

I am afraid that the ghost of the earlier idea that the Panchayati Raj 
Institutions should be completely divorced from all regulatory functions 
and made to confine themselves only to developmental functions is 
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haunting my colleagues (quoted from Mukarji and Bandyopadhyay, 
1992, p.4) 

The observation seems to be valid even after the 73rd and 74th Amendments 
of the Constitution that keep Panchayats and Urban Local Bodies confined to 
developmental activities and that too with very little power over their functions 
and functionaries. Even after the Constitutional Amendments, the reality is that 
the Local Bodies do not constitute a tier of the State? in the true sense of 
the term. While evaluating the performance of the Local Bodies, this limitation, 
which may be considered as structural limitation, must be taken into 
consideration. 


2. Fiscal Devolution: The Background 


The issue of financial autonomy of the Local Bodies, the focus of the present 
study, is, however, more complex. One cannot hold outright that the 
performance of Indian Democracy in this regard is as poor as it happens to 
be with respect to two other building blocks of the autonomous institution of 
local self-government, viz., functions and functionaries of the Local Bodies. 
At the same time, as the relevant literature on the subject indicates, the act 
of devolution in this regard has several limitations that put constraint on the 
functioning of the Local Bodies even as agencies of local development. 

It is true that the 73rd and the 74th amendments of the Constitution have 
not ignored the issue of fiscal devolution. It has incorporated relevant changes 
in Article 280 of the Constitution so that the issue of fiscal devolution to the 
Local Bodies from the Consolidated Fund of the State can be given due 
consideration. The Union Finance Commission has now the constitutional 
obligation to suggest ‘the measures needed to augment the Consolidated Fund 
of a State to supplement the resources for the Panchayats in the State on the 
basis of the recommendations made by the Finance Commission of the State’. 
(Constitution of India, Ап. 280-)4. 

One immediate benefit of the constitutional mandate is that the issue of 
local finance is now getting attention from the Union Government. The first 
Union Finance Commission that had to adhere to the new provision of the 
Constitution was the Tenth Finance Commission (1995-2000). The commission 
did not have the opportunity to take up an in-depth study of the problems of 
local finance. Even then it discussed the issue at length and met the 
constitutional obligation by making an ad-hoc provision for the Local Bodies?. 
That the Constitutional mandate has to be taken care of was further revealed 
in the deliberations of the next Finance Commission, i.e., the Eleventh Finance 
Commission (EFC). The EFC (2002-05) made a more comprehensive 
discussion on the problems and constraints of financial devolution in India®. 
The Commission had as many as twenty reports of the State Finance 
Commissions at its disposal to ascertain the needs of the Local Bodies in 
various States. Furthermore, it had built up its own data base for analysing 
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the problems of local. finance in India. Following a comprehensive review of 
the issue on the basis of the available information, the EFC had made a 
recommendation which made it mandatory for the Union Government to 
devolve a sum of Rs. 1600 crores for PRI (and Rs.400 crores for the Urban 
Local Bodies) for the period 2000-2005. The criterion for disbursement of such 
funds among the States had also been set by the EFC on the basis of ten 
indicators, called an index of decentralization’. The percentage share of various 
States following this index is reproduced from the EFC report in Table А-1 
of this paper. Admittedly, the index did not favour States such as Kerala, where 
decentralization did make some progress. On the other hand, it has favoured 
States like Bihar where there had been the least devolution’. Again, the total 
fund allotted to the so-called third tier of the State is abysmally poor. But 
then, the fact that the EFC has honoured the Constitutional obligation by 
making a recommendation for the Local Bodies on the basis of a norm, as 
it did in case of the second tier of the government, indicates that the issue 
of fiscal devolution following the Constitutional Amendment is getting serious 
attention from the centre of the Republic. 

One difficulty with the finance of the Local Bodies is that there is hardly 
any reliable information on the existing condition of finance pertaining to these 
bodies. The anomaly in the inter State variation in the EFC awards for the 
Local Bodies, following the index value of decentralization, is largely due to 
this limitation in information. There are 224838 villages and 5811 intermediate 
level Panchayats along with 3537 Urban Local Bodies in India. The villages 
Panchayats hardly have the requisite number of personnel for maintaining the 
records. The State Finance Commissions also fail to garner sufficient 
information from the line departments of the respective State governments so 
that a reliable database could be developed for studying the problems of the 
finance of the Local Bodies in India. The first serious efforts in this regard 
came from the EFC which appointed two research organizations for carrying 
out an in-depth study on the status of local government finance in India. Based 
on this research, the EFC had two background papers? and a data set on the 
local finance in India for the period 1990-91 to 1998-99. Тће summary of the 
findings of these studies is given in Section 8 of the EFC report and the state 
level data on the finance of Panchayats and Urban Local Bodies is given in 
Appendix VIIL2 of the Report. Based on the data provided by the Eleventh 
Finance Commission, a set of literature has come up which provide insightful 
analyses on local finance in India!°, The other important service that the EFC 
has provided is that it has earmarked a sum, to be spent on monitoring the 
accounts and also another sum for creating a database relating to the finance 
of the Local Bodies in India. It is expected that in near future a solid data 
base would be created on the basis of a reliable information on the financial 
accounts of the Local Bodies, thanks to these EFC grants, so that the future 
SFC reports would contain more reliable information that would help the 
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researchers and the policy-makers understand the financial problems of the 
Local Bodies in a better way.!! 


3. Fiscal devolution: An Analysis of the EFC data 


The revenues of the Local Bodies fall into two major categories, namely, own 
revenue and inter governmental transfer. Own revenues are classified into 
(a) non-tax revenues such as income from properties, fees, receipts, user 
charges etc. and (b) tax revenues which can be classified further as (1) own 
tax revenues assigned and collected by Local Bodies and assigned but collected 
by the state government and given to Local Bodies and (2) revenues from 
shared taxes entirely collected by the state government but subsequently shared 
with the Local Bodies. The second category constitutes of revenue under inter- 
governmental transfers. Most of these transfers are grants by the Centre either 
directly or through the States, frequently with small additional funding by the 
individual States!?. Still now, the second category is the most important source 
of revenue for the Local Bodies. As regards the expenditure items, the major 
expenditure of the Local Bodies are on account of (1) general administrative 
services, (2) discretionary and obligatory services and (3) expenditure on 
developmental activities, mostly under the schemes sponsored by the higher 
tiers of the government. 

The research on the finance of the Local Bodies do indicate that PRIs and 
ULBs are now spending more funds compared to what they used to spend 
before the Constitutional Amendment. As the EFC has observed (Report of 
the EFC, Annexure VIII2A, VIII2B) the total expenditure at the PRI and ULBs 
level, as a percentage of GDP was 12.24 per cent in 1997-98; the comparable 
figure for 1992-93 had been only 5.53 per cent. This information, along with 
the fact that the total expenditure /GDP ratio of Union Government and the 
Provincial Governments taken together is 15.2 per cent in 1997-98, indicates 
that the Local Bodies are now playing an important role in the public finance 
of the economy. 

It does not, however, indicate that the Local Bodies are spending the funds 
more out of their own revenue sources. In fact, the dependence of such bodies 
on the respective state governments (and also on Central Government) on the 
financial matters seems to remain as strong as it had been before the 73rd 
and 74th Amendments. Tax revenue of the Local Bodies (PRIs and ULBs) 
as percentage of the tax revenue of the states had been only 3.11 per cent 
in 1992-93. By 1997-98, as stated by the EFC, the ratio has increased, but 
even then it was only 5.01 per сепі!3. 

Research on fiscal situation in the Local Bodies that have been carried out 
so far оп the basis of the EFC data!^:do indicate!? that the fiscal basis of 
autonomy is indeed very weak for the Local Bodies in India. The local tax 
/ GDP ratio for the Local Bodies had been as low as 0.45 per cent in 1997- 
98. The revenue from other sources (such as non-tax items) had also been 
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abysmally poor. Inter-state variation notwithstanding, the overall scenario is 
that the PRI and the ULBs depend very much on the inter-governmental 
transfer. As observed by Oommen, the financial autonomy ratio (the percentage 
of locally raised revenue to total local expenditure) had been as low as 4.81 
per cent in 1997-98 for the 15 major States in India. There is inter-state 
variation in this regard. For example, in Punjab the financial autonomy ratio 
had been as high as 88.66 per cent (1997-98). But there are States like 
Karnataka where the ratio had been as low as 4.65 per cent for the same 
reference year. Between the urban and rural Local Bodies, an observable 
variation in this regard does exist. For example, in Orissa the financial 
autonomy ratio for the rural bodies had been as low as 6.81 per cent in 1997- 
98. In the same year the financial autonomy ratio for the urban bodies of the 
State had been 57.09 per cent. The scenario in each of 07615 major states in 
India, as worked out by Oommen (2000) is given in Table A.2 of this paper. 
The results indicate that inter State variation notwithstanding, internal revenue 
mobilization plays a very limited role in the finance of the Local Bodies in 
the States of India!6. 

There is a strong opinion that the PRI and the ULBs fail to mobilize much 
resources from internal sources largely because they fail to raise revenue by 
way of the levy of taxes as assigned to them by the respective State 
governments. Among the reasons for the failure of the Local Bodies in this 
regard, ‘the general reluctance on the part of the Panchayats to levy taxes for 
fear of erosion in the vote base, lack of necessary administrative machinery 
to collect taxes and limited capacity to pay tax in the villages, specially in 
drought hit and other disaster hit villages' (Rangarajan, 2004), are considered 
as important. 

While it is true that the Local Bodies do not perform well in mobilizing 
local resources, some researchers have observed that there are structural reasons 
for a low revenue compliance of the Local Bodies. The own levy rights of 
Panchayats are mainly on buildings and non-agricultural land; taxes on 
entertainment and motorized vehicles is another important source of local 
revenue for some tiers of Panchayats. These have least tax buoyancy!’ The 
Professional tax which is a constitutionally sanctioned local duty that has much 
revenue potentiality is not assigned to Local Bodies in any State (except in 
Kerala). User fees and charges are the sources of revenue in almost every tier 
of the Local Bodies. But these are the areas where the tax compliance is low. 

The PRIs in India cannot expand the own revenue base because the assigned 
items of tax revenue for the Local Bodies have least tax buoyancy. Again, 
the tax compliance is weak at the village level. A somewhat better scenario 
as regards tax compliance exists in the intermediate tier of the PRI. But then, 
the revenue base for the intermediate tiers of the PRI is rather narrow. Roughly 
about 80 per cent of Panchayat's own revenues are collected by the Gram 
Panchayats, a pattern that remained unchanged between 1990-91 and 1997- 
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98. (Exceptions are Uttar Pradesh and Rajasthan where higher tiers have a 
substantial share in collection). According to Rajaraman, the revenue potential 
of the Local Bodies can improve if a crop-specific levy on agricultural land 
is imposed in rural areas (see Rajaraman, 2004 and 2003). 

We should add that the present scenario as regards the collection of revenue 
from own sources is not as bleak for the Local Bodies as it is projected to 
be. Following the Constitutional Amendments, the Local Bodies started 
functioning better. In many States, with some devolution of functions and 
functionaries, the mobilization of internal revenue improved in a noteworthy 
way. It may be pointed out that between 1990-91 and 1997-98, there was a 
doubling in average per capita collection across all states aggregating across 
all tiers of the Panchayat!$. 


4, Fiscal Devolution: Inter-Governmental Transfer 


While it is true that the performance of the Local Bodies in mobilizing 
resources from its own sources has improved in the recent years, the fact 
remains that still now the major source of fund for the Local Bodies is inter 
governmental transfer of financial resources. Under Constitutional mandate, the 
Central Finance Commissions would devolve a sum to the Local Bodies!?. 
Again, following the Constitutional Amendment Acts (73rd and 74th), the PRIs 
and the ULBs are supposed to get a devolved fund as inter-governmental 
transfer from the Consolidated Fund of the State by the State governments, 
as well (revenues of designated taxes, duties, fees and tolls collected by the 
State governments). The devolution of financial resources to these bodies from 
State governments is supposed to be ensured through periodic constitution of 
the State Finance Commissions that are required to make recommendations 
on the sharing and assignment of various taxes, duties, tolls, fees, etc. and 
on the grants-in-aid to these Bodies from the Consolidated Fund of the States. 
These provisions are closely related to Articles 243-G and 243-W of the 
Constitution. 

It is argued that the performance of the Local Bodies in mobilizing revenue 
from own sources has not been satisfactory. But what about the role of State 
Governments in executing the provision of inter-governmental transfer to the 
Local Bodies? As the Eleventh Finance Commission has observed, in most 
of the States in India the extent of devolution through inter-governmental 
transfer has remained poor. The SFC reports which are supposed to serve 
as the basis for financial devolution are often prepared in a perfunctory way. 
Also the SFC reports do not follow a uniform pattern and consequently 
Central Finance Commission could hardly utilize these reports while 
suggesting measures for augmenting the financial resource base of the Local 
Bodies. Again, in many cases, the SFC reports did not specify the sources 
from which the shared revenue would devolve to the Local Bodies. Even when 
such reports were placed to the State governments, in some cases, the 
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concerned authorities do not take any step for implementing the 
recommendations of the SFCs?9. 

The basic reason for poor financial devolution is that the Conformatory Acts, 
in most cases, are weak. For example, there are States such as West Bengal 
in which the Conformatory Act did not specify the ways and means for 
achieving financial (and administrative) autonomy. The Haryana Act 
specifically states that the objective of the PRI is to ‘make arrangement’ for 
administering the rural areas better?!. Admittedly, there are States, such as 
Kerala where 44 State Legislations were amended following the Conformatory 
Act to broaden the entitlement of Local Bodies. But, these are exceptions to 
what prevails in the States of India. 

Apparently, the problem can be met by appreciating the fact that the Local 
Bodies are perceived by the Constitution (Article 40) as a tier of the 
government. A tier of the government should have a concomitant revenue base, 
as in case of the second tier, namely, the provincial governments. If the third 
tier gets the authority to take up the Constitution-sanctioned duties (as in the 
Eleventh and the Twelfth Schedule), it is logical that it would automatically 
get a concomitant resource from the Consolidated Fund of the State. Often 
this logical consequence of the Constitutional Amendment Acts (73rd and 74th) 
is not appreciated by the State governments in India. | 

The Eleventh Finance Commission noted this point while mentioning in 
its report that a financial devolution for the Local Bodies does not need a 
measure to augment the Consolidated Fund of the State, per se. A devolution 
from the existing Consolidated Fund of the State is possible, to the extent the 
act of transferring the duties and functions listed in the Eleventh and the 
Twelfth Schedule of the Constitution is performed by the concerned State. It : 
does not involve the augmentation of resources because the transfer of such 
duties and functions should involve concomitant transfers of staff and resources 
from the State government, a measure which does not entail any extra financial 
burden on the State. As there is a provision for direct devolution from the 
Central government to the State governments, as per recommendation of the 
Central Finance Commission, the Local Bodies should also get a devolved fund 
from the Consolidated Fund of the State, following the recommendation of 
the State Finance Commissions, as the functions and functionaries are 
transferred to the Local Bodies. The process of transfer should be as automatic 
as in case of the second tier of the polity. 

To what extent such devolution has taken place in India? This is the central 
issue pertaining to financial devolution to Local Bodies. To what extent the 
State governments have addressed this issue can be discussed by considering 
the relevant data from the State budgets. Such data are available from the 
Reserve Bank of India (RBI). The RBI in its yearly publication State Finances: 
Study of State Budgets contains this information. In the yearly statement of 
the State budgets, as compiled by the RBI, there are five broad divisions in 
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which the revenue expenditure of the State governments is placed. These are 
Development Expenditure, Non-development Expenditure, Grants-in-aid and 
Contributions, Reserve with Finance Department and finally, Compensation 
and Assignments to Local Bodies and Panchayati Raj Institutions. The last 
mentioned head contains the quantitative information on the inter governmental 
transfer to the Local Bodies from the Consolidated Fund of the State. Such 
Compensation and Assignments are supposed to be untied fund devolved to 
the Local Bodies but the State budgets sometimes transfer the project-tied funds 
under this head in order to put on paper that the statutory devolution to the 
Local Bodies has been honoured. 

Be that as it may, the RBI data on Compensation and Assignments to Local 
Bodies do provide a rich set of information on the extent of inter governmental 
transfer that has taken place with respect to the Local Bodies in India. In the 
remaining part of this paper we would analyse these data for the period 1992- 
93 to 2002-03. The trend of financial devolution over time and the extent of 
inter State variation in this regard might be discussed on the basis of this data 
set. 

We consider first the scenario with respect to the per capita Compensation 
and Assignments to the Local Bodies from the State budgets, as derived from 
the RBI data. The detailed information is given in Table 122, At the very outset, 
it should be pointed out that the average per capita revenue expenditure (at 
constant price) by the Local Bodies due to inter governmental transfer from 
the State budgets for 16 major States?? in India had been increasing steadily 
over the period (Table 1, last row). Even then there is reason to believe that 
the extent of devolution as inter governmental transfer to the Local Bodies 
had still remained poor. This becomes apparent, as we consider the State fund 
devolved to the Local Bodies as percentage of total revenue expenditure of 
(Table 6). In 1992-93, the revenue expenditure on compensation and 
assignments to Local Bodies as percentage of total revenue expenditure of the 
States had been 1.34 per cent. After the introduction of Conformatory Acts, 
the situation did not improve in a noteworthy way. The relevant percentage 
was just 1.87 in 2002-0324 

One should not however, hold that the Constitutional Amendments did not 
have any effect on the State finance in India. The State governments did make 
some efforts to honour the Constitutional provision and the extent of devolution 
did increase during this period. The per capita assignment to Local Bodies 
at constant price had been Rs. 14.53 for 16 major States in India. By 2002- 
03 the per capita revenue expenditure by the Local Bodies has increased to 
Rs.33.33 (Table 1). The average per capita devolution for the period 1992- 
93 to 1995-96 (Period 1) in 16 major States in India had been Rs. 14.44. The 
average for the period 1996-97 to 2002-03 (Period 2) was Rs.28.70, i.e., about 
double the amount.recorded in the previous period. Evidently, the scenario has 
changed for a better, on an aggregate, in the post constitutional reforms period. 
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The State level data indicate that in both the periods, average per capita 
devolution was the highest in Tamil Nadu and the lowest was in Bihar. The 
difference in per capita devolution to Local Bodies was as high as Rs.32.06 
in period 1 and Rs.101.65 in period 2, between the best and the worst performer 
(Table 3). The difference among some other performers is also quite high. The 
other important feature is that the performance is not consistent over years 
for some of the States. Thus, the average per capita devolution in West Bengal, 
the State which is considered as the pioneer in developing the PRI of the new 
era, has in fact declined in period 2 (the period after the Conformatory Act 
had been introduced). Haryana and Assam are the other States where the 
average per capita devolution has declined in period 2. With respect to Kerala, 
the other States which introduced radical measures for decentralized 
development by peoples' planning, the per capita devolution remained almost 
unchanged?’ in period 2. Stagnation at a low level of per capita devolution 
has been observed in States like Rajasthan and Bihar. In some States, such 
as Maharastra and Uttar Pradesh the tempo of devolution accelerated much 
following the Constitutional Amendments. 

Apparently, there is much volatility in per capita devolution in almost every 
major State of India. The average value of per capita devolution for a particular 
period might not, therefore, indicate much about what is really happening in 
the States. A better measure, particularly for studying the relative performance, 
would be the rank of the States according to the average rank scores on per 
capita devolution for the period under study. We, therefore, rank the States 
in terms of per capita devolution for each year and find the average rank score 
for a State for a given period. The States are then ranked again in terms of 
their average rank scores for Period 1, Period 2 and also for the entire Period. 
The results have been given in Table 4. 

Ranks of the states in two periods calculated on the basis of average rank 
scores indicate that Karnataka and not Tamil Nadu had been the best performer 
in Period 1. In fact, Karnataka was followed by Tamil Nadu, Madhya Pradesh 
and West Bengal (all having the same rank). Bihar, Rajasthan and Assam had 
been in the other end of the distribution of States according to average rank 
scores. Às Table 4 indicates, the ranks of the States according to average rank 
scores for two different periods did not differ very much in case of the majority 
of the States. However, the rank of West Bengal declined sharply (from rank 
2 to rank 8). For Kerala also there was deterioration in rank after 1995-06. 
Among the States, which have improved their relative positions after 1995- 
96, there are Uttar Pradesh (rank 7 to rank 4) and Maharastra (rank 11 to rank 
6). The scenario remained almost the same for Orissa and Haryana; Bihar holds 
the last position in both the periods. Considering the entire period, we observe 
that Tamil Nadu is the best performer (the distinction that it obtained not in 
репод 1, but in period 2) and the next best is Karnataka. Among the 16 major 
States the position of West Bengal and Kerala are the 6th and the 7th 
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respectively. The worst is the performance of Bihar. Rajasthan, Assam and 
Haryana are the other States in which the per capita devolution from the 
Consolidated Fund of the State did not register a noteworthy progress 
(Table 4). 

With respect to 16 major States the extent of volatility in the yearly per 
capita devolution to Local Bodies, as measured by coefficient of variation, has 
been reported in Table 5. Noting that a low coefficient of variation would 
indicate that the State has a high temporal consistency in per capita devolution 
to the Local Bodies, we observe that for the entire period of 11 years, the 
performance of West Bengal was the best among the 16 major States in India 
in terms of this indicator. Gujarat and Punjab are the other two States in which 
the overall rank with respect to variation in per capita revenue expenditure 
is second and the third respectively. The most volatile was the scenario in 
Orissa and Maharastra where the coefficient of variation had been as high as 
100.2 per cent and 88.79 per cent respectively. In pre-Conformatory Act years, 
the least volatile had been the performance of Andhra Pradesh which was 
followed by Rajasthan and Gujarat. The highest volatility had been registered 
in Orissa. Bihar and Haryana had been two other States where volatility had 
been very high. It is interesting to note that Tamil Nadu, the State which ranked 
very high in terms of per capita devolution had also been the State where 
volatility had been the highest in Period 1 and very high (rank 9) in Period 
2. West Bengal was the State in which the variation was the least (6.15 per 
cent) in post 1995-96 period, Haryana being the State where the volatility had 
been the highest in this period. As we get from Table 5, the overall volatility 
was higher in the period when the States were devolving funds under 
Constitutional mandate. 

The presence of high volatility does not indicate that the per capita 
devolution had been very low in the concerned State. Thus, in Tamil Nadu 
where the coefficient of variation in per capita devolution had been as high 
as 50.39 per cent in period 1, the per capita devolution, as Table 3 indicates, 
had been the highest (Rs.32.33). On the other hand, Rajasthan which ranked 
second in terms of the extent of absence of volatility in period | had average 
per capita devolution of Rs.2.78 only. 

The performance of a State should not be measured only by the amount 
of fund that it devolves, on an average, to the Local Bodies, neither should 
it be measured by the indicator of consistency in the act of devolution, alone. 
What we need is a measure by which we can capture the performance of a 
State in terms of both average per capita devolution and the extent of 
_ consistency in it. In a measure that considers both these attributes, the relative 
performance of a State can be assessed in a balanced way. A State which ranks 
‘very high in terms of per capita devolution and at the same time has a low 

value of coefficient of variation (indicating a high level of temporal 
consistency) would be a good performer. 
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We would now consider the performance of the States in terms of this twin 
measure. Based on the information contained in Table 5 we classify the States 
in four groups, separately in terms of rank in average per capita devolution 
and the rank with respect to coefficient of variation in per capita devolution 
for a given period. Groups are arranged in descending order of performance, 
namely, I (Rank 1 - 4), II (Rank 5-8), III (Rank 9- 12) and IV (Rank 13 - 
16)26. We then find the combination of ranks with respect to per capita 
devolution and the associated coefficient of variation for each State for the 
periods under study. Evidently there would be 16 combinations out of which 
the combinatiori (I, 1) would indicate the best, 1.е., a State with very high per 
capita devolution with low level of variation in devolution for the period under 
study. Similarly, the combination (IV, IV) would indicate the group of worst 
performers. The results of this exercise are described graphically in Figure 1, 
Figure 2 and Figure 3 of this paper. 

As we get from Figure 1, in period 1, West Bengal had been the only State 
in Group (I, I). The State which was ranked 1 in terms of per capita devolution 
and ranked 4 with respect to coefficient of variation appears to be the best 
performer in this period.. In the worst group we have Orissa, Haryana and 
Bihar. Kerala, Uttar Pradesh and Himachal Pradesh had been moderate 
performers in the pre Conformatory Act period. In the post Conformatory Act 
period, the scenario changed. Karnataka and Madhya Pradesh now belonged 
to the group of best performers. Rajasthan, Orissa and Haryana are however, 
in the worst group. It is surprising to note that Bihar had not been included 
in this group. This is because, the State maintained a low profile both in terms 
of per capita devolution and its dispersion over time consistently over this 
period. The overall scenario (for the entire period) is that Madhya Pradesh 
and Punjab are the best performers; they have high per capita devolution with 
a low level of volatility. West Bengal failed to attain this distinction as it had 
been ranked 6 in terms of per capita devolution to its Local Bodies. In the 
group of worst performers, we have Orissa and Haryana, as figure 3 points 
out. Bihar was excluded because its rank according to coefficient of variation 
had been 6 when we had considered its performance over the period of 11 
years from 1992-93. 

The analysis on per capita devolution lays bare the following features of 
financial devolution to Local Bodies in Indian States. In the first place, 
compared to what a State government spends in a year as its own Revenue 
Expenditure, the amount of per capita devolution to Local Bodies is very low 
even in the post reforms period.. Nevertheless, in the post-Conformatory Act 
days, there had been some improvement in the scenario, as the regression 
analysis on the all-India data on per capita devolution to Local Bodies indicates. 
Among the 16 major States, the performance had been commendable for States 
like Tamil Nadu, Madhya Pradesh, Punjab and Karnataka. The worst 
performers are States like Bihar, Rajasthan, Haryana and Assam. There is much 
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volatility in the performance of the States. Considering both per capita 
devolution and the volatility in the act of devolution by States over years, it 
appears that Madhya Pradesh and Punjab met the twin requirement of a high 
per capita devolution and a low variation in the fund devolved to the Local 
Bodies to be called the best among the 16 major States in India for the period 
under study. West Bengal and Kerala did not perform well, particularly in the 
post-Conformatory Act years. While Kerala might be considered to have a 
better devolution, given the fact that the State has already widened the own 
tax base of the Local Bodies, the case of West Bengal remains problematic. 
The State has enacted a large number of State Acts for facilitating 
decentralization but, as the RBI data indicate, it has not done much for ensuring 
financial decentralization at the level of the Local Bodies. 

To what extent the financial devolution at the level to Local Bodies has 
been attained can also be measured by considering the share of Compensation 
and Assignments to Local Bodies in the Total Revenue Expenditure of a State. 
In fact, such a measure would be a better indicator of the relative importance 
that the Local Bodies are getting in the disbursement of funds from the State 
government. For 16 majors States in India we perform this exercise on the 
basis of the RBI data for a period of 11 years from 1992-93. Table 6 contains 
the State specific information pertaining to this measure in the States of India 
for the above mentioned period. 

While the per capita devolution in constant prices has increased substantially 
during this period, as Table 1 indicates, the information contained in Table 
6 indicates that the percentage of State fund devolving to the Local Bodies 
did not increase much during this period. For the 16 major States, taken 
together, the percentage of State fund devolved to the Local Bodies had been 
1.34 in 1992-93. Following the Constitutional reforms, the ratio has increased. 
But then, the Compensation and Assignments to Local Bodies as percentage 
to Total Revenue Expenditure of the State has increased only to 1.87 per cent 
in 2002-2003. On an average, the ratio had been 1.48 per cent during this 
period. In no way, the extent of devolution could be noted as impressive. One 
should not, however, ignore the fact that the Constitutional reforms did have 
a positive effect on the financial devolution to the Local Bodies. In period 
1, i.e., in the pre-Constitutional reforms period, the percentage of State fund 
devolved had been 1.16. In the post-reforms period the combined average for 
the 16 States had been 1.66 per cent (Table 6). The share of the Local Bodies 
has increased after the reforms, but not at a very high rate. Even then, as in 
case of per capita Assignments to Local Bodies, the percentage of devolved 
fund also had a thrust following the Constitutional Amendments (73rd and 
74th). 

Before 1996-97, the per cent devolution to Local Bodies from the State 
budget, averaged over 1992-93 to 1995-96 had been the highest in West Bengal. 
In the next period the relative performance of West Bengal deteriorated. States 
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such as Tamil Nadu, Madhya Pradesh and Uttar Pradesh performed better as 
Table 7 indicates. In fact, Tamil Nadu was now the best performer, recording 
an average devolution of 4.66 per cent from the State budget to its Local 
Bodies. This is consistent with the earlier observation that the per capita 
devolution was the highest in Tamil Nadu during 1996-97 to 2002-03. 
Karnataka and Madhya Pradesh retained their respective positions in Period 
2 as the leading States to honour the mandate of the Constitution. Maharashtra 
improved its position in post 1995-96 period, so also did Orissa. Andhra 
Pradesh, Kerala and Punjab had been the moderate performers in the first period 
(1992-93 to 1995-96). They retained their positions in Period 2, as ме1127. The 
worst performer, in both the periods had been Bihar. Assam along with 
Himachal Pradesh had been the other States where the performance had not 
been good. | 

What transpires is that the inter-State difference in percentage of State fund 
devolved to the Local Bodies was more or less the same, as it happened to 
be in case of per capita devolution. The implication is that the bad performers 
were performing bad because they were devolving proportionately less from 
the Consolidated Fund of the State, than the good performers; the results 
indicate that the per capita devolution was less for the bad performers not in 
spite of a higher rate of transfer to the Local Bodies. 

If we consider the performance of the States in two different periods in 
terms of rank of the average rank scores on percentage of State fund devolved 
to the Local Bodies in a given period, it appears that the performance of West 
Bengal had been the best in pre-reforms period (Table 8). Following the 
reforms, the position of West Bengal relegated to Rank 5. The worst performer, 
i.e., Bihar ranked 16 among 16 major States in the post-reforms period as well. 
The consistency in rank was observed in case of Andhra Pradesh, Karnataka, 
Madhya Pradesh: and Punjab. The impact of Constitutional reforms was very 
strong in Maharashtra. The rank of Maharashtra had been 1 in pre-reforms 
period. After the Conformatory Act had been introduced, the Maharashtra 
government devolved a large amount of fund to the level of the local 
governments. Consequently, the relative position of Maharashtra change for 
better. Its rank in the post reforms period improved to 6. 

Comparing with the results contained in Table 4, it appears that the rank 
according to per capita devolution to Local Bodies had been consistently better 
than the rank according to the percentage of fund devolved from the State 
budget for some of the States (Karnataka, Himachal Pradesh and Punjab). It 
was consistently worse in case of Orissa and Uttar Pradesh. Rank according 
to per capita devolution almost matched with that according to percentage of 
State fund devolved to the Local Bodies in case of Tamil Nadu, Madhya 
Pradesh and Karnataka among the good performers. In general, rank 
consistency was also observed in case of the States having low rank positions. 
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The volatility of the States in the matter of fiscal devolution can be captured 
by considering the coefficient of variation of the devolution percentages. This 
exercise was performed in Table 9. As we get from Table 9, the least volatile 
had been the scenario in Andhra, if we consider the dispersion for the entire 
period. The most volatile had been the scenario in Haryana. West Bengal along 
with Uttar Pradesh, Punjab and Bihar had been the States where the volatility 
had been moderate. In the pre-reforms period the most volatile was the situation 
in Haryana and the least volatile had been the situation in Rajasthan?$. In the 
post-reforms period, wide yearly variation in the percentage of State fund 
devolved to the Local Bodies was observed in Uttar Pradesh, Bihar and 
Himachal Pradesh. The volatility was the least in Madhya Pradesh which was 
followed by Karnataka. | 

Comparing the variation in percentage of devolved fund with that in per 
capita devolution, we find that a somewhat consistency was observable in every 
period for Gujarat, Karnataka, Maharashtra and Madhya Pradesh where the 
volatility in per capita devolution was very near to the volatility in the 
percentage of devolved’ fund over years. Rank according to coefficient of 
variation differed widely from the rank of coefficient of variation in per capita 
devolution in post-reforms period in case of Bihar, Orissa, Rajasthan and Uttar 
Pradesh. Over the entire period of 11 years the most consistent behaviour was 
found in Tamil Nadu, Rajasthan, Orissa and Himachal Pradesh. In West Bengal, 
the volatility in per capita devolution was the least, but the State ranked 7 
in terms of the coefficient of variation in the percentage of State fund devolved 
to the Local Bodies. 

We pointed out, while analyzing the data on per capita devolution, that a 
better measure for the consistency in the behaviour of a State in implementing 
the Constitutional provision for financial devolution is the performance of the 
State in terms of both the average behaviour and the dispersion over a specified 
period pertaining to the indicator that we adopt. We also argued that the 
performance of a State should be considered as the best if it belongs to a group 
in which the rank in terms of average rank scores of a period is between 1 
and 4, i.e., in category I and at the same time, the rank according to coefficient 
of variation is in the same category. The worst performer would be the State 
belonging to category IV with respect to both the average and the coefficient 
of variation in the given period. While considering the performance of the 
States with respect to the percentage of State fund devolved to the Local Bodies, 
we may analyze the data of Table 9 following this approach. In Figure 6, Figure 
7 and Figure 8 we describe the results of this exercise for period 1, period 
2 and the entire period respectively. As it appears from Figure 6, no State 
can be considered to belong to the category of best following this criterion. 
In the group of the worst States in period 1, the only State that met this criterion 
have been Haryana (14 in rank according to АКЕЛ, and 16 in rank according 
to CV1). This highlights the fact that the average of the per cent devolved 
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to the Local Bodies for various States did not maintain consistency except in 
case of Haryana which had been a poor performer, in the pre-reforms years. 
In the post-Constitutional reforms period (period 2), the States belonging to 
category 1 on both the counts were Madhya Pradesh (2 in ARE2 and 1 in 
CV2) and Karnataka (4 in ARE 2 and 2 in.CV2). In the group of worst 
performers we have Assam and Bihar. The other States for which rank in per 
cent devolved had not been consistent with the rank according to the measure 
of variation of the fund devolved during this period are Uttar Pradesh, Tamil 
Nadu, Rajasthan and Haryana (Figure 7). If we consider the overall scenario 
(Figure 8), it appears that Karnataka and Madhya Pradesh had been the best 
performer and Haryana had been the only State in the group of worst 
performers. 

Considering the performance of the States with respect to both average per 
capita devolution in a period and percentage of State fund devolved to the 
Local Bodies, what transpires is that on the basis of the performance of the 
State over the entire period of 11 years, Madhya Pradesh should be considered 
as the ‘best’ among the 16 major States in India, in the act of devolving State 
funds to the Local Bodies. It was the State in which the rank according to 
per capita devolution among the 16 major States of India had been 3, the rank 
according to coefficient of variation of the per capita devolution had been 4. 
Considering the other.norm, namely, the percentage of State fund devolved 
to the Local Bodies, the rank of Madhya Pradesh for the entire period of 11 
years was 2 and the rank in terms of coefficient of variation in the State fund 
devolved to the Local Bodies was also 2. Tamil Nadu, which apparently is 
the best performer had, in fact, been the State in which the coefficient of 
variation in both per capita devolution and the devolved State fund had been 
very high (ranked 12 in both the cases), West Bengal was the State in which 
the coefficient of variation had been at the median level for the percentage 
of State fund devolved; in terms of average per capita devolution, the variation 
in the State had been the smallest (rank 1). However, the State ranked 6 among 
the 16 major States when we consider the average per capita devolution that 
took place during the period of 11 years. 


5. CONCLUDING OBSERVATIONS 


The Local Bodies in India function with the limitation that they are not 
endowed with such power and authority that may enable them to function as 
the third tier of government. However, following the Constitutional reforms 
the issue of fiscal autonomy of the Local Bodies is getting more attention from 
the concerned authorities of the State. The research on the basis of the EFC 
data on fiscal situation in the Local Bodies indicate that the fiscal basis still 
remains very weak for the Local Bodies in India. The PRIs and the ULBs 
fail to realize much resource from their own sources, largely because the Local 
Bodies operate on a very weak revenue base. The assigned items of tax revenue 
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for the Local Bodies are very few in number and these have least tax buoyancy. 
The revenue potential of the Local Bodies can improve if the tax base is 
widened, empowering them to levy professional taxes and to levy a crop- 
specific tax on agricultural income. 

What the paper highlights is that the Local Bodies can function in a better 
way if the devolution from the Consolidated Fund of the State, following the 
Constitutional provision, is ensured by the State governments as and when the 
functions of the State as outlined in the Eleventh and Twelfth Schedule of 
the Constitution are devolved to these Local Bodies to a greater scale. It does 
not involve the augmentation of the existing resources. Local Bodies can take 
up these devolved résponsibilities, even without strengthening its own revenue 
base any further, if the Constitutional provision of the devolution from the 
Consolidated Fund of the State is honoured by the State governments. On the 
basis of the RBI data on the State budgets the paper argues that this is not 
being done by the State governments at the required level. The paper analyses 
the State specific data on Compensation and Assignments to the Local Bodies 
and concludes that both the average per capita devolution and the percentage 
of State fund devolved to the Local Bodies remained abysmally poor during 
the period 1992-93 to 2002-03. The average per capita devolution in 16 major 
States of India taken as a whole, had been only Rs.23.51. The percentage of 
State fund devolved to these Bodies had been 1.48, on an average, over the 
years. ` 

A furtber analysis of the data does indicate that the Constitutional 
Amendments (73rd and 74th) did have a positive impact on the act of financial 
devolution to the Local Bodies. A trend break in the data is discernable at 
1996-97 in case of both per capita devolution and the share of the Local Bodies 
in the Consolidated Fund of the State. The data also indicate that the growth 
rates in the share of the Local Bodies have a tendency to converge (weak but 
statistically significant). A tendency of divergence in the dispersion of these 
shares has also been observed at the same time. It seems that following the 
Conformatory State Acts the inter-State variation in the percentage of State 
fund devolved to the Local Bodies, which is very high, did not decline. 
However, the growth rates in the share of the devolved fund have developed 
a tendency of convergence. One may hope that by next few years the magnitude 
of inter-State variation in year-wise devolution would be reduced, if the growth 
rates come stil] closer to one another. 

Considering both the average per capita devolution and its coefficient of 
variation along with average of the percentages devolved to the Local, Bodies 
over the entire period of 11 years and their coefficient of variation, we observe 
that the best performer had been the State of Madhya Pradesh. Other good 
performers are Karnataka and Punjab. Bihar, Haryana, Assam and Orissa are 
the States where the Local Bodies were not getting the benefits of the 
Constitutional mandate in the way the other States were receiving. 
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Table 2: Average Per Capita total Revenue Expenditure and Per Capita 
Devolution to Local Bodies in 16 major States : 1992-93 to 2002-2003 at 
current prices (Rs.) 


Devolved to Local 
State Total Rev Bodies IM devolved 


Andhra Pradesh 2168.68 
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West Bengal 1832.19 31.20 


| All States 2040.63 36.75 


Source : RBI Study of State Budgets 
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Table 3: Average PerCapita total Devolution (at constant price) to Local Bodies 


(Rs.): 16 Major States in India. 
Average 1992-93 Average for (ће 
State to 1995-96 entire period 














Average 1996-97 
to 2002-03 
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Source : As in Table : 1 
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Figure 1 : Dispersion of the Ranks of the States according to Per capita 


devolution to Local Bodies and its Coefficient of variation (1992- 
93 to 1995-96) 
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Note revi : Rank according to Coefficient of variation in Period 1 


arei : Rank according to Average Rank Score in Period 1 


Figure 2 : Dispersion of the Ranks of the States according to Per capita 


devolution to Local Bodies and its Coefficient of variation (1996-* 
97 to 2002-03) | 
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Figure 3 : Dispersion of the Ranks of the States according to Per capita 
devolution to Local Bodies and its coefficient of variation (1992- 
93 to 2002-03) 





Note : rcv : Rank according to coefficient of variation in entire Period 
are : Rank according to Average Rank Score in entire Period 


64 


Compensation and Assignments to Local Bodies as Percentage to Total Revenue 


Expenditure of the State (1992-93 to 2002-03) 


Table 6 


States of India. 


16 Major 


Ratan Khasnabis : Financing the urban and rural local bodies in India 









0.14 
0.47 
0.17 
2.83 
0.51 
0.74 
5.91 
3.16 
1.12 
1.87 


141 | 079 | 114 | 096 | 090 | 087 | 049 | 0.76 | 131] 


1992-93] 1993-94] 1994-95] 1995-96]1996-97] 1997-98 [1998-99[1999-20002000-01 2001-02] 2002-03 
Andhra Pradesh | 0.84 | 0.86 | 0.81 | 073 | 067] 088 | 089 | 070] 0৮1 | 113 | 0598 | 
| Assam | 026 | 033 | 0.18 | 027 | on | 000 | 023 | 0.1 | 014] 0.06 | 





| 048 | 017 | ою | 017 | O11 | оо | 00] 001 021 | 055. 
| Himachal Pradesh] 0.33 | 027 | 023 | 022 | 022] 042 | 044 | 050] 047] 045 | 0991 
| Kamataka — | 223 | 200 | 202] 136 | 190| 252 | 267 | 273 | 319] 308 | 


Source : Study of State Budgets, Reserve Bank on India, Various years 


Note : As in Table I 
RE=Revised Estimate 


Haryana 


Gujarat ____| 043 | 037 | 046 | 046 | 045 | 043 | 033 | 028] 023] 025 | 


BS 


PALL stares | 134 | 112 


| Punjab | 097 | 
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Table 7: Average Devolution to Local Bodies as percentage to total Revenue 
Expenditure of the State : 16 Major State in India. 


Period 1 period 2 Entire period 
Andhra Pradesh 
Bihar 0.03 0.02 


ou rM 


Madhya Pradesh 3.06 
এপ Е 
mm т 
Tamil Nadu 4.66 


nar Pe ns 
West Bengal 1.35 


Source : As in table : 6 

Note : Period ] = 1992-93 to 1995-96 
Period 2 = 1996-97 to 2002-03 
Entire Period = 1992-93 to 2002-03 
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Figure 4: Dispersion of the Ranks of the States according to Share of Devolution 
to Local Bodies and its coefficient of variation (1992-93 to 1995-96) 
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Figure 5: Dispersion of the Ranks of the States according to Share of Devolution 
to Local Bodies and its Coefficient of variation (1996-97 to 2002-03) 
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Figure 6 : Dispersion of the Ranks of the States according to Share of 
Devolution to Local Bodies and its ‘coefficient of variation (1992-93 to 
2002-03) 





Note : As in Figure 3 
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Table A. 1 Percentage Distribution of the Share of States in Allocation 
for Panchayats and Urban Local bodies. 
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Source : The Eleventh Finance Commission (2000-05) 
Note: ULB = Urban Local Bodies. 
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Following the Amendment Acts, which came into force in 1993, the provincial 
governments in India had introduced the Conformatory Acts to incorporate the 
provisions of the Constitutional Amendment Acts in the functioning of the State 
governments with a third пег, i.e., the Local Bodies. There are State specific 
variations in the Conformatory Acts (see, UNDP (n.d), New Delhi, India). But 
then, by April 1994, all the State Legislative Assemblies have complied with 
the Constitutional mandate by adopting Conformatory Acts. 

Constitution of India, Art. 280. 

For a critique of the Constitutional Amendment Acts (73rd and 74th) see 
Srinivasan, T.N. (2002). The prevailing option, however, 1s that the Local 
Bodies do constitute a tier of the government; see, Indira Кајагатап. ef al. 
{Economic and Political Weekly, Vol. XXI, No.8); also Кајагатап (2003) 
Amended Art. 280 (c) states that such measures are to be taken to ‘supplement 
the resources of the Municipalities’ as well. 

An Ad hoc provision of Rs. 100 per person as given in 1971 Census, for each 
state over a four year period. It has rightly been pointed out that the allocation 
for the Local bodies as decided by the Tenth Finance commission did not follow 
a norm that could ascertain equity in allocation of resources. However, one 
may point out that the Tenth Finance Commission did not have the opportunity 
to develop such a norm after consulting the reports of the State Finance 
Commision’s reports which were yet to be submitted. In fact, the conformatory 
State acts were passed only by April, 1994. As a result, the Commission had 
to comly the Constutional mandate by making a recommendation only on an 
ad hoc basis. 

See, Bandyopadhyay, D. (2003) for a fair review of the performance of the EFC. 
The index carried a 20 per cent weight in the formula used for determining 
state shares of the annual provision. In addition, the formula carried a weight 
of 10 per cent for own revenue collections at the local level, normalized (with 
equal weights) for state SDP from agriculture, as (perfectly justifiable) measures 
of revenue potential. See, Rajaraman (2004). 

See, Oommen (2000) 

The background paper for rural bodies was prepared by the National Institute 
of Rural Development (NIRD). The study on Urban Local Bodies was done 
by National Institute of Public Finance and Policy (NIPFP). However, the 
quality of the basic data in both the studies remained open to criticism. 
Ooman (2000), Rajaraman (2000). 

One should, however, admit that the subsequent SFCs which should get 
the benefit of EFC recommendations for building a reliable data base are yet 
to meet this expectation. The progress with respect to second SFC reports is 
rather poor. Thus, as Rajaraman observes: only seven SFC-II reports are 
available in the public domain, of which one (Himachal Pradesh) has issued only 
the urban volume so far, and the other (Uttaranchal) is a new state without any 
prior point of comparison. In the remaining five, the own revenue information 
provided is uneven and of uncertain provenance. Some just report projected 
revenue as supplied to the Eleventh Finance Commission (Rajaraman, 2004) 
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Inter-governmental transfers to the Local Bodies are often tied in nature; the 
Local Bodies hardly have any option in utilizing these funds. 

Oommen, M. A. (2000) | 

Quantitative analysis on the basis of the data of the Eleventh Finance 
Commission has the limitation that the latest year that could be covered in such 
analysis 1s 1997-98. 

Oommen (2000), see also Rajaraman (2004). 

The internal revenue mobilization constituted only 4.17 per cent of the total 
of the Panchayats at all levels in 23 States during 1990-91 to 1997-98. In a 
few States like Bihar, Rajasthan, Monipur and Sikkim internal revenue 
mobilization for the period was totally absent. 

Again, the minimum and maximum rates of such taxes are prescribed by the 
States, restricting the freedom of the Local Bodies to levy such taxes. 
Rajaraman (2004). The state-wise performance, as given in Rajaraman (2003), 
Table 2.2 indicates that the performance was the best in Kerala where per capita 
own revenue collection by the PRI had been Rs.43.27 Among the worst performing 
states, there are Orissa, Madhya Pradesh, Assam and Tripura. Bihar, which 1s a 
major state in India did not collect anything as Panchayat’s own revenue. 
This fund is also devolved through the respective State governments 

At the time the Eleventh Finance Commission was submitting its report, Bihar, 
Goa, Gujarat and Haryana had been the four major States in which the report 
of the SFC-1 had not even been submitted. 

See, UNDP (n.d.), p. 15 

In order to make the RBI data comparable over a period of eleven years, where 
the nominal values would be different from the real values we normalize the 
data on revenue expenditure by the Local Bodies with the wholesale price index 
with 1993-94 as the base year as the deflator. The revenue expenditure as 
Compensation and Assignments to Local Bodies are thus captured in terms of 
constant price. The per capita Compensation and Assignments are then 
calculated for each state for each year by utilizing State population data for 
various years. The State population for each year (except 2001-02) was taken 
on the basis of the estimated growth rate of population between 1991 and 2001. 
For 2001-02, the census population data has been used. | 
This includes all the Non-Special Category States excluding Delhi and Goa; 
Chattisgarh, Jharkhand and Uttaranchal have been combined with Madhya 
Pradesh, Bihar and Uttar Pradesh respectively. From the Special Category 
States, Assam has been included in this study. 

At current prices the average per capita total revenue expenditure for the States 
under study had been Rs.2040.63 per year, for the period 1992-93 to 2002- 
03. The average per capita transfer in current prices to the Local Bodies, on 
the other hand, had been only Rs.36.75 per year (Table 2). 

The case of Kerala should be viewed differently. In case of Kerala, the tax 
base for the PRI has widened in post Conformatory Act regime. The per capita 
tax collection by the Local Bodies is the highest (Rs.43.27) in Kerala. Since 
the tax base has been wider the need for devolution from the Consolidated Fund 
of the State might have declined there. 
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26. For average devolution the rank scores follow descending order (thus, the 
highest numerical value gets rank 1) and for coefficient of variation the rank 
score follows ascending order (the lowest numerical value is ranked 1, implying 
that the best has the least variation in per capita Assignment). 

27. Although the percentage of State budget devolved to the Local Bodies declined 
sharply in case of Kerala, Kerala should still be considered as a better performer, 
a fact which 1s not reflected in these data. 

28. Incase of Rajasthan the volatility was the least. But then Rajasthan 15 the State 
where the revenue expenditure of the local governments as percentage of 
revenue expenditure of the State was very poor. The lack of volatility was due 
to the fact that Rajasthan was maintaining a low level stability during the entire 
period, as Bihar was doing in terms of per capita devolution. 
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ECOLOGICAL RESEARCH IN INDIA : A REPORT 
Tapan Kumar Chattopadhyay 


The term ‘ecology’ is derived from two Greek words, ‘oikos’,meaning house 
or dwelling, and ‘logos’, meaning science. The term was first used by the 
German biologist Ernst Haeckel in 1866 as the study of animal and plant 
systems in relation to their environment. The emphasis was on interrelationship 
and interdependence of these animal and plant systems. Today, ecology is not 
only an integral part of the biological sciences; it has become a part of the 
social sciences as well. 

Ecological research in India was prompted by ecological struggles of the 
ecosystem people (i.e. people depending on natural resources for their lives 
and livelihood). The main issue in these struggles is the acute shortage of 
natural resources caused by environmental degradation, on the one hand, and, 
on the other, by state-sponsored reservation of natural resources for modern 
industry. Both these are consequences of ‘development’ which implies 
‘catching up’ the West by an accelerated pace of industrialization and ever- 
increasing mechanization. Although this officially-sponsored ‘development’ 
and the consequent ecological imbalances began in the colonial period and 
received a momentum since independence, in independent India large-scale 
conflicts over natural resources emerged only in the 1970s. The general 
euphoria in the early years after independence, the charisma of the Nehruvian 
leadership, and the mainstream politics of co-option of anti-‘development’ 
leaders were the main reasons behind the lack of strong popular protests against 
authoritatively planned ‘development’ projects in the first two decades after 
independence. 

On 27 March 1973 in a remote village (mandal) in the Himalayan Garhwal 
region, the villagers prevented loggers from felling hornbeam trees. The loggers 
were sent by a sportsgoods company interested in manufacturing badminton 
rackets. The peasants prevented felling by hugging the trees. Inspired by this 
courageous act of mandal villagers, peasants in neighbouring villages made 
similar protests. Collectively these movements are called ‘chipko’ (to -hug) 
movement. Chipko was representative of a good number of natural resource 
conflicts that erupted in 1970s and 1980s in different parts of India: conflicts 
over use of forest produce, conflicts related to big dams, conflicts over biomass 
depletion and industrial pollution, conflicts over mining, conflicts over fishing 
rights etc. 

These ecological struggles constituted the material conditions for the 
emergence of ecological research in post-independence India. 
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Role of Indian Institute of Science, Bangalore: In 1974 A.K.N.Reddy, 
a professor of chemistry at the Indian Institute of Science, Bangalore, took 
the initiative to establish the *Centre for Appropriate Science and Technology · 
for Rural Areas' (ASTRA) with the objective of developing environmentally 
sound appropriate technologies for rural areas, e.g. mud-block houses, biogas 
plants, etc. Reddy's emphasis was on harmonious society-nature relationship, 
on which, he argued, depended sustainable development [Reddy, Technology, 
Development and Environment: A Reappraisal, UN Environment Programme, 
Nairobi, 1979] 

A close collaborator of Reddy was Madhav Gadgil, under whose initiative 
the Centre for Ecological Sciences was set up at IISc in 1982 with the objective 
to combine scientific studies of biodiversities with social research on modes 
of resource use. 

Reddy and Gadgil were pioneers of ecological research in independent India. 

Centre for Science and Environment, New Delhi: The CSE, a New Delhi- 
based NGO, published in 1982 The State of India's Environment: А Citizen's 
Report. Тће report provided an examination and explanation of the nature and 
causes of ecological degradation and how such degradation caused shortages 
of such natural resources on which the ecosystem people depended for their 
livelihood. The report also examined the adverse effects of industrial pollution 
on urban population. À second Citizen's Report was published by the Centre 
in 1985. Till date the Centre has published five such 'Citizen's Report’ on 
the state of India's Environment. The CSE also brings out regularly a science- 
and-environment fortnightly, Down to Earth which contains valuable news- 
reports and articles on ecological problems. The CSE has also published a two- 
volume book on Global Environmental Negotiations which provides an analysis 
of all important international conventions on environment and environment- 
related problems. The CSE is ideologically oriented towards sustainable 
development through community-management of natural resources and it has 
published а good number of books and articles on these issues. Another 
commendable job done by the CSE is to point out, through its various 
publications, the viability of indigenous knowledge, i.e. ‘peoples’ knowledge’ 
in the case of eco-friendly development. 

Research on conflicts over natural resources: Since. the mid-1980s social 
scientists have been paying much attention to conflicts over use and abuse of 
natural resources in India. Outstanding works in this field are those of 
Ramachandra Guha’s analysis of the genesis and nature of the Chipko 
movement. (The Unquiet Woods: Ecological Change and Peasant Resistance 
in the Himalayas, OUP, New Delhi, 1989) and Amita Baviskar’s analysis of 
tribal participation in the Narmada Bachao Andolon (Jn the Belly of the River: 
Tribal Conflicts over Development in the Narmada Valley, OUP, New Delhi, 
1995). While these two works deal with specific conflicts (in Guha’s case, 
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conflict over forest rights and in Baviskar’s case, conflicts over big dams), 
Vandana Shiva’s Ecology and the Politics of Survival (Sage Publications, New 
Delhi, 1991) provides an analysis of various kinds of ecological movements 
related to nature and natura] resources: conflicts over forests, river water, 
mining, fishing, etc. 

Research on effects of ‘development’ on environment: Ecologists all over 
the world are of the opinion that ecosystems (which constitute the survival 
economy of the ecosystem people) are damaged in the name of ‘development’. 
Ecologists, therefore, have engaged themselves in making a critique of 
mainstream ‘development’ paradigm. Ecologists criticize conventional 
economic reasoning which defines ‘development’ as ‘growth’ and measures 
development in terms of GNP. To ecologists, such growth- oriented 
development is unsustainable and destructive of natural resources. In the name 
of ‘development’ natural resources are commodified and their value is directly 
proportional to their utility as raw materials for industrial production. The result 
is loss of biodiversity as in the case of clearing of forests for monoculture 
plantations like eucalyptus to meet the needs of paper, pulp and matchbox 
industries. The dominant ‘development’ model places maximum emphasis on 
mega projects which often work with hazardous technology and cause 
tremendous amount of human displacement. The most outstanding work on 
this development-environment relationship is that of Claude Alvares who, in 
Science, Development andViolence: The Revolt Against Modernity, OUP, New 
Delhi, 1992) has shown how large-scale industrial production in India always 
and everywhere causes environmental pollution of horrendous proportions. 
Industrial pollution causes harmful diseases such as bronchitis, eye-burning, 
skin-eruptions, gastro-intestinal disorders, etc. The most tragic episode of 
poisoning of the environment in India occurred at Bhopal on 3 December 1984, 
when leakage of poisonous gas from the Union Carbide Corporation led to 
the death of 3000 people on the spot. Union Carbide is a multinational 
corporation and, hence, environmentalists also focus their attention on the 
adverse impact of MNCs, in particular, and globalization, in general, on the 
environment of the Third World. 

Empirical researches have revealed that unlimited and unplanned use of 
agricultural and forest produce as raw materials for industries have caused 
biomass depletion. In agriculture, cultivation of high-yielding crops robs the 
soil of its fertility. HYV cultivation is officially encouraged in the name of 
‘green revolution’. Vandana Shiva has shown how violence has been unleashed 
on both the farmers and the fields in the name of ‘green revolution’ (The 
Violence of the Green Revolution; Third World Agriculture, Ecology and 
Politics, The Other India Press, Goa, 1992). 

Critique of Modern Science: ‘Development’ is justified by the State 
everywhere in terms of modern science. In the name of science and 
development, the State can today demand enormous sacrifices from its citizens. 
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Ecologists criticize both ‘development’ and modern science. Modern science 
and the technology based on it are fundamentally violent forms of handling 
the biotic community. Ecologists argue that the violent character of modern 
science is revealed by the fact that almost in all countries about 80% of all 
scientific research is devoted to war industry and is thus aimed at large-scale 
violence. Such violence is applied not only during war but also in ‘normal’ 
circumstances, e.g. in health care, agriculture and forestry. This violence of 
modern science has been vividly illustrated by a group of researchers in Ashis 
Nandy (ed.) Science, Hegemony and Violence: A Requiem for Modernity (The 
United Nations University, Tokyo, 1988). Social scientists, engaged in 
‘ecological research, have also criticized India’s nuclear policy, pointing out 
the adverse effects of the Pokhran explosions [Arunabha Ghosh (ed.), India's 
Nuclear Policy: Pokhran I! and Its Aftermath, Progressive Publishers, Kolkata, 
2002] 

Common Property Studies: An important dimension of ecological research 
in India is research on the management of common property resources. In early 
1980s N.S.Godha conducted a survey of 82 villages in 21 districts spread over 
seven states to study the dependence of the rural poor on common property 
resources. [Godha, ‘Common Property Resources and Rural Poor in Dry 
Regions of India’, EPW, July 5, 1986]. After the pioneering efforts of Godha, 
a series of works on management of natural resources were published: Rita 
Brara’s EPW article (October 7, 1987) ‘Commons Policy As Process’ is an 
important study of management of common pastures of Rajasthan; 
M.V.Nadkarni’s The ‘Political Economy of Forest Use and Management (Sage, 
New Delhi, 1989) is an illustrative study of management of forests by local 
communities; Nirmal Sengupta’s EPW article, ‘Irrigation: Traditional versus 
Modern’ (Special Number, August, 1985), is an important work on community 
management of water resources. Significant researches are also made on 
common fisheries, especially in South India (see particularly John Kurien, 
‘Ruining the Commons: Overfishing and Fishworkers’ Action in South India’, 
The Ecologist, vol. 23, no. 1, 1993) 

Alternative development through popular initiatives: An important 
aspect of ecological studies in India is that of social reconstruction at the 
grassroots level. These studies focus on how sustainable development, in the 
true sense of the term, is/can be brought about by popular initiatives. The Down 
to Earth journal and the Annual Surveys of the Environment published by The 
Hindu are important source materials in this regard. In my India and the 
Ecology Question: Confrontation and Reconstruction (Ekushe, Calcutta, 1999), 
I have made a modest attempt to make a list of such popular initiatives in 
the fields of alternative production, in solving water scarcity, in sustainable 
agriculture and pisciculture, in eco-regeneration, etc. 

Environmental degradation and the judiciary: After the first international 
conference on environment was held in 1972 at Stockholm under the auspices 
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of the UNO, various countries began formulating environmental laws. In India 
two environmental clauses were introduced into the Constitution as part of the 
42nd Amendment (1976). Article 48-A states that ‘The state shall endeavour 
to protect and improve the environment including forests and wildlife of the 
country’. Article 51-A has made it ‘the duty of every citizen of India to protect 
and improve the natural environment including forests, lakes, rivers and 
wildlife and to have compassion for living creatures’. As a sequel to this, a 
series of environment-related laws were passed viz. Environment Protection 
Act; Act related to manufacture, storage and import of hazardous chemicals; 
Water Act; Air Act; Factories Act, Forest Act, etc. 

Empowered by these laws the citizens—individually or in groups—waged 
a good number of legal battles against polluting institutions, including 
government agencies. Fighting against environmental degradation, various 
citizen’s bodies— including the NGOs—often request the courts, through 
Public Interest Litigations, to take preventive measures and to compensate the 
victims. By entertaining such PIL-s the courts in very many cases have forced 
the government to take effective remedial action. In some cases the courts have 
taken such drastic actions as ordering the closure of polluting factories. In 
several cases the judiciary has ordered the closure of many polluting factories. 
However, it is not that the courts always responded positively to the 
environmentalists’ appeals for justice. There are cases where the judiciary in 
spite of the environmentalists’ appeals, allowed the building of a big dam, a 
river bridge or an industry on a prime agricultural land, etc. 

Thus analysis of the existing environmental laws and research on the role 
of the judiciary vis-a-vis environmental degradation have become an important 
aspect of ecological research in India. Pioneering work in this respect has been 
done by Gayatri Singh, Kerban Anklesaria and Colin Gonsalves in their jointly 
authored text, The Environmental Activists’ Handbook: Statutes, Judgements, 
Strategies, (Engineers House, Bombay, undated). 

Closely related to the thrust on ‘judicial activism’ is the focus on the role 
of administrative agencies in India, i.e. the Ministries of Environment and 
Forest (both at the Centre and the States) and the Pollution Control Boards. 
Today these have become important areas of research for the ecologists. 
Satyabrata Chakraborty in his essay, ‘Environment and Politics in India’ [in 
R. Chatterjee (ed.), Politics India: the State-Society Interface, South Asia 
Publishers, New Delhi, 2001] has made a very brief but good presentation of 
these problems. | 

Newer Areas of Research; In social science today movements against 
ecological degradation, against gender discrimination, against human rights 
violations are referred to as ‘new social movements’. The ‘newness’ of the 
‘new social movements’ consists primarily of the following aspects: 

I. Unlike old social movements, (e.g. peasants against landlords), ‘new 

social movements’ are not class conflicts; 
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IL. ‘new social movements’ generally abandon the macro-political model 
of the political parties and, instead, initiate micro movements of small 
groups; 

III. ‘new social movements’ fight against the dehumanizing effects of 
interventions by both the state and the market. 

These primary characteristics apart, many other characteristics of the ‘new 
socia] movements’ can be identified. As a matter of fact, over the years a large 
amount of theoretical literature on ‘new social movements’ has emerged. The 
ideology behind ‘new social movements’ is generally regarded as post- 
modernist because of its bias towards localism as against universality, towards 
fragments as against totality, towards intrinsic as against instrumental 
rationality. Viewed from this angle, ecology as a socio-political ideology is 
often treated as post-modernist, or as it is sometimes called, ‘romantic’ and 
‘anti-modern’. There is ample scope of theoretical research in this regard. 


Note: Books and articles mentioned above do not form an exhaustive and all-inclusive 
list of ecological works. Only the most prominent representative works have been 
mentioned. 
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CPI(M) AND THE NEW SOCIAL MOVEMENTS : IS 
THERE A CHURNING? 


Satyabrata Chakraborty 


Since the 1970s India has been experiencing series of movements commonly 
known as the new social movements (NSM) or peoples' movements. One may 
find an amount of exuberance in characterizing them, like Smitu Kothari, as 
*million mutinies'. That does not, however, negate the basic realities that 
(a) a number of new issues have become prominent in Indian public life giving 
rise to host of demands; (b) a high degree of popular mobilization has been 
taking place by non-class identity groups, both traditional and new; (c) a variety 
of organizational formations are emerging; (d) they are experimenting with 
diverse strategies some of which, if not totally new, were in disuse for years; 
and (e) the state institutions, willy-nilly, are to respond to, at least, some of 
them. 

One of the most remarkable features of these movements is that they take 
place, by and large, beyond the aegis of the political parties, especially that 
of the 'national' parties. Paradoxically, however, the two — political parties 
and the NSMs — cannot afford to wish away each other. As far as the NSMs 
in India are concerned, parties form the major reference point, if only for their 
alleged non-performance/failure. On their part, the political parties, are 
increasingly realizing that the NSMs have to be reckoned with; there have to 
be some sort negotiations with them!. This article is a preliminary attempt to 
explore some aspects of this process of negotiation. 

The actual scope of the present exercise is, however, more limited. As 
analytical categories, both NSM and political party demand specificity. There 
are different types of movements as there are different types of political parties. 
However, the former have one unifying feature. By the very rationale of their 
existence they profess to be transformative, whatever is the nature and level 
of the transformation sought for. Political parties, on their part, may or may 
not be transformative. In this article we are concerned with the left parties 
which claim to be the most authentic agent of social transformation. Among 
the left parties again, we would be zeroing in on the Communist Party of India 
(Marxist) - the CPIM. The choice is partly personal. But it is also as much 
for the fact that at the moment it represents the most important segment of 
the parliamentary Left in India. It claims to be a party of movement, taking 
part in government primarily to facilitate such movements, along with giving 
some relief to the people. 

In the following pages we propose to elaborate four basic propositions. First, 
as far as the NSMs are concerned some symptoms of change in the perception 
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of the CPIM can be noticed. Second, as yet this change is more pellicular than 
fundamental. Third, the process of this change is marked by internal tensions 
betraying ambiguities. Fourth, — and this is somewhat related to the second 
one ‘—immediate political compulsion rather than ideological-theoretical 
introspection is the major motivation behind the change. 


NSM: From Fiend to Friend? 


The sub-head may sound somewhat impetuous. Nonetheless, that the CPIM 
took a rather rash attitude to the new social movements is also unmistakable. 
Way back in 1984 Prakash Karat, a member of the Politbureau of the Party 
known for his penchant for ideological polemics, had contributed an article 
in The Marxist, the theoretical organ of the party. The article, by the author's 
own claim, was meant to be an elaboration of a resolution of the Central 
Committee adopted in June 1981. It may, therefore, be taken as the then official 
stand of the party. 

The immediate target of Karat’s attack was the foreign-funded voluntary 
organizations/ action groups working in India. In doing so, however, he 
developed quite an intransigent critique of the new social movements as well. 
So much so that the Party was left with virtually по, расе for dialogue with 
the NSMs. To put it rather bluntly, Karat viewed such movements as the 
ideological-political interventions for preventing the decline of imperialist 
hegemony. 

With falling fortune after the Second World War imperialism, Karat 
elaborates, was in constant search for devices for penetrating in the Third 
World. Harnessing voluntary agencies/action groups was part of this strategy.? 
He found two phases in the operation of this strategy in India. In the first 
phase ‘lasting up to 1975-76’, the voluntary agencies concentrated on grassroots 
“developmental work’ focusing primarily on rural and urban poor, the tribals 
and the women. This strategy of intervening in Third World development was 
' ‘vigorously propagated’ and liberally funded by imperialist agencies like the 
World Bank and the Asian Development Bank.^ 

Since ‘not much headway could be made’ in implementing such 
developmental schemes by voluntary agencies, political intervention among the 
people by ‘action groups’ was felt necessary. In this context, writes Karat, 
“People’s movement’, ‘people’s consciousness’ and ‘people’s organisation’ 
became the catchwords. So different variants of ‘education-consciousness- 
organisation-struggle' began to be advocated and put into practice." However, 
this radicalisation ‘was not a wholly indigenous process’. "The imperialist 
funding agencies and the think-tanks of imperialism also came to the same 
conclusions and influenced many of the voluntary agencies to take on the 
‘activist’ role of the second phase.” And for that they provided along with 
funds ‘the ideological package’ too. One stream of the ‘action group’ 
ideologues is represented by the ‘secular theorists’, some of the more 
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‘prominent’ among whom were, according to Karat, Rajni Kothari, D.L. Sheth, 
Harsh Sethi and Dunu Roy. Taking ‘a radical or left posture’ they gave a call 
‘to go among the people and RENE them’, which tended ‘to create illusion 
and confusion among the unwary’. 

Opting for concision, the thrust of Karat's thesis was that these theorists 
urged for and celebrated micro-level, autonomous, decentralized, grassroots, 
people's movements spearheaded by the so-called 'non-party political 
formations' (NPPF). These movements were consciously sought to be delinked 
from the left parties and the working class ideology of capturing state power 
for fundamental transformations. In stead of classes and class struggle, they 
waxed lyrical over 'people's participation’ and 'people's movements’. What 
lies behind this ‘deliberately vague and ambiguous’ phraseology ‘is a variety 
of bourgeois reform’. The ‘central point’ of this theoretical formulation was 
to establish that (a) ‘the left is irrelevant’, (b) ‘the left parties are as exploitative 
as other parties’; and (c) the NPPF represents a more radical alternative to 
the communists’. The propagation of such anti-communism under a 
‘sophisticated’ ‘grab’ ‘explains’, concludes Karat, why these groups receive 
liberal funding from foreign governments. | 

Karat’s presentation made it abundantly clears that the CPIM could not 
allow itself any leeway about the ‘pseudo-radical’ ideology of the so-called 
people’s movements. Since it is difficult to excel Karat in articulating the tasks 
before the Party in such a situation, let us, for once, take to the otherwise- 
disquieting art of longish citation: "Most urgent is the necessity for a sustained 
ideological campaign against the eclectic and pseudo-radical postures of action 
groups. Their suspicion of the working class movement, their hostility to any 
centralized organization, their silence on the socialist camp and its struggle 
for peace against the war threats of imperialism, their willingness to become 
vehicles of anti-soviet propaganda, their petty-bourgeois glorification of 
‘people’ at the expense of classes, their ideological roots in American 
community development and pluralist theories - exposing and combating all 
these will also help many young men and women who, in their petty-bourgeois 
frustration, are joining these groups under the misguided assumption that they 
represent a genuine revolutionary alternative." 

We are not interested at the moment to examine the merits of the CPIM's 
arguments against the NSMs, and the path advocated to counter them. Nor 
do we digress into the responses of the proponents of the latter. To pursue 
our probe into the attitudinal changes, if any, in the CPIM since Karat's crusade, 
let us take a twenty years' leap to be present at the venue of the fourth annual 
session of the World Social Forum held in Mumbai from 16 to 21 January 
2004. The basic text that we choose for the purpose is, again, authored by 
Prakash Karat. 

On 18 January Karat delivered a speech at the WSF panel on Political 
Parties and Social Movements 8 in which one cannot but notice some changes 
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in his tone as regards the NSMs. Here are some relevant highlights: (i) There 
are some social movements which fight for the oppressed and the marginalized 
in society, (ii) Historically the Left parties and such social movements have 
played complementary role, (iii) At the present juncture marked by the dual 
onslaught of globalization and communalism in India, there is ‘mutual 
realisation’ about ‘a convergence of interests and activities’, (iv) The all- 
invasive force of globalization encourages atomistic identities against collective 
solidarities. The Left is neither sufficiently equipped nor is it advisable for 
it to engage in ‘identity politics’. Nevertheless, drawing the ‘socially 
fragmented sections’ into the larger democratic movements for social justice 
is ‘necessary’, and "this can be attempted by radical social movements who 
have the vision of linking up the issue, the local, to a wider democratic and 
political movement.” Pointing out some of the major shortcomings of both the 
Left and the NSMs, Karat finally comes to the view that the Communist Left 
is the only Left that could hold on in the face of so many of odds in recent 
years. And “there are small but vital social movements challenging the attacks 
on the livelihood of the poor, the tribal peoples and fighting caste and gender 
oppression. They can find a meeting ground.” (italics added). 


How Deep is the Change? 

In this section we propose to keep confined to basically citing some instances 
which tend to reflect the above perceptual change in the party’s practice, and 
the complexities therein. 

We have already referred to the Mumbai session of the WSF. The CPIM- 
men joined the session in a big way. In fact, they were among its key organizers. 
It created an intense polemic in the ranks of the broadly defined Left in India. 
Some Maoist groups took initiatives to stage a parallel show christened as 
Mumbai Resistance in the same place and during the same time.? The WSF 
is officially declared as a forum for civil society organizations. Political parties 
are not allowed as its constituents, nor are those groups who take to violence 
as a means to their goals.!Ü The decision to join the WSF by itself was, 
therefore, significant. It betokened that the CPIM accepted the WSF as an 
authentic political expression of the world-wide popular struggles against neo- 
liberal globalization. Second; at least formally it admitted that there was need 
for exchange of ideas coming from a wide spectrum of political hues in order 
to build up an alternative world.!! Third, it appeared relatively flexible about 
the groups funded by sources otherwise unacceptable to the party.!? 

This relative openness to people's movements and their principal agency 
— call them voluntary organizations, non-governmental organizations (NGOs), 
or even non-party political formations — is indicated by some other practices 
too. There are instances of the Party as well the state governments led by it 
collaborating with the NGOs in different forms. In some cases, party-men have 
even set up their own NGOs receiving funds from different agencies for 
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activities related to development as well as empowerment. It may be viewed 
as a shift from thé earlier practice of dismissing them as 'sub-contractors of 
capitalism’. It may also be taken to mean acknowledging the role of civil 
society institutions, micro-level initiatives, people's participation and self-help 
in lifting the disadvantaged. All these, we must not forget, came in vogue with 
the currency of the NSMs and the NGOs. Moreover, some of them have been 
important elements in the World Bank discourse on poverty alleviation, 
democracy and development since the 1970s. It was customary for conventional 
communist thinking and practice to view such phenomena with disdain and 
distrust. To say the least, they were considered incompatible with the politics 
of class struggle. 

Such changes are, however, neither uniformly found across the Party, nor 
are they unambiguous. We should, therefore, be wary of overdrawn inferences. 
For, alongside changes there are stronger elements of continuity in the 
perception and practice of the CPIM. A closer scrutiny would reveal that the 
Party — or, at least the dominant section of it — is still quite chary of and/ 
or averse to some of the more fundamental ideas bequeathed by the NSMs 
like plurality of identity, autonomy of civil society institutions, participatory 
democracy in a decentralized polity, and alternative development sensitive to 
both ecological sustainability and local needs. How this change-continuity 
dilemma has exposed the CPIM to unenviable tensions is discussed in the 
following sections with some selective examples. 


The Unhappy Riddle 


This section, we admit, is skeletal, though fairness demands a much detailed 
and nuanced scrutiny of the issues touched upon here. 

To talk about the identity question first, NSMs, as we have already 
mentioned, have pushed identity politics to the foreground in an ever bigger 
way. This is, however, a most intractable phenomenon. In the post-colonial 
society of India the world of identity is awfully complex leading to debates 
which are both unending and, as yet, largely unproductive. India is marked 
by a queer mixture of primordial, modern as well as postmodern identities. 

The CPIM, like most of the communist parties elsewhere, has focused almost 
exclusively on the macro identity of class assuming that it subsumes other micro 
identities. As a result, it has not adequately attended to the specificities of the 
Indian society. This is a major reason behind the perpetually-stunted growth 
of the Party without much relevance in a large part of the country. Not that 
it has remained totally oblivious to the political significance of the micro 
identities. But it has always been haunted by the imagined pristine purity of 
class. Pressed between the objective realities obtaining in the country and self- 
imposed captivity of the subjectivist idea of class, its initiatives so far to 
integrate non-class identity politics to the working class struggles for democracy 
and equity have remained both lax and lackluster. Such inhibitions have been 
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reinforced by the Party’s growing emphasis on the ‘nation’ and threats to its 
integrity coming from the ‘fragments’ at the behest of imperialism. In reacting 
to identity politics the Party has often gone to the other extreme of branding 
segmental articulations — even when they happened to express democratic 
aspirations of the marginalized groups — as divisive and sectarian, hatched 
under imperialist care. If unwarranted celebration of the community is sought 
to be offset by, effectively, legitimizing a centralized State and a homogenizing 
nation that serves the bourgeois project, and not the cause of the people whom 
the Party swears to secure against multi-dimensional oppression. 

If the Party has proved inadequately equipped in handling traditional 
identities, its attitudes to post-industrial identities seem to be not just offish 
and incoherent. Often they tend to be dismissed as post-materialist fad. In a 
post-colonial society marked by profound unevenness and working under the 
spell of globalization centuries get compressed making it ironical but no less 
real that ‘post-materialist’ issues and interests exist alongside acute conflicts 
over material scarcity. They cannot be wished away and, hence, are to be 
addressed. 

What, however, should be a matter of graver concern for the Party is its 
inability to hold on to its proclaimed social base — the working class and 
the peasantry. The contribution of the Left, with the CPIM playing a big role, 
in mobilizing these two classes must get due recognition. Nevertheless, some 
major developments ought not to be lost sight of. First, the peasant movement 
has already considerably been hijacked by different farmers’ organizations 
under the firm grip of the rich farmers banking on both sectoral and primordia! 
allegiance. Second, the vast army of workers in the unorganized sector has 
been left either to fend for themselves or to the smaller, mostly local, unions 
tied to personality-based leadership. This has again contributed to the 
undermining of class idiom and ascendance of non-class social and cultural 
identities. Third, in the absence of innovative strategies the Party seems to 
be in a disarray to protect the traditional working class from the effects of 
globalization and to handle the new workers created in its wake.!3 Virtually 
no attention has been given to the vast number of the marginalized people 
in the urban areas except for instrumental concerns geared to electoral politics. 
Not a part of the intrinsically restricted civil society in India and occupying 
precariously peripheral relations with the State, the interests of these people 
are not articulated in either individualistic or conventional class terms with 
which the liberals and the Marxists are respectively conversant.!4 

If the Party finds itself uncomfortable in the slippery wicket of identity 
politics, it is in no better shape in respect of the other fundamental issues like 
autonomy of the civil society organisations, participatory politics, and 
sustainable development. A brief excursion in the recent tums in the CPIM's 
relations with the Kerala Sashtra Sahitya Parishad (KSSP) will throw light on 
some of them. 
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CPIM-KSSP: Sweet Relations Turned Sour? 


Keeping to Kerala’s heritage of a lively civil society!> the KSSP (also known 
as Kerala People’s Science Movement) was set up in 1962. It came into fame 
by successfully conducting the Silent Valley campaign against a proposed 
hydro-electric project on the ground of ecological damages it entailed. Since 
then the Parishad has had one feat after another. It was instrumental in making 
Ernakulam the first totally literate district in the country, and in successfully 
spearheading the total literacy campaign throughout the state of Kerala. It has 
made vital contributions in developing new educational curriculum, raising 
ecological consciousness of the people, popularizing the idea of decentralised 
participatory development by contributing to the People's Plan Campaign 
during 1996 and trying to resist in diverse ways neo-liberal infiltration in the 
economy of the state. KSSP's constructive interventions have earned it national 
and international accolades including the Right Livelihood Award, known as 
the alternative Nobel Prize, in 1996. 

One remarkable feature of the KSSP is its close relationship with the Left, 
especially the CPIM. Many of the leading figures in the KSSP are ideologically 
proximate to the Party. Some of them also hold its card. The KSSP and the 
Left Democratic Front government under the leadership of the CPIM have 
collaborated on a number of programmes including adult literacy scheme and 
the People's Plan Campaign. In recent years, however, this close tie seems 
to be rafting in rough weather. There are signs of rift revealing the Party's 
discomfort with some of the key ideas embedded in the NSMs. It has also 
exposed tensions within the party. 

On 15 February 2004 Dr M.P. Parameswaran, nuclear scientist and a ডি 
figure of the KSSP, was expelled from the primary membership of the CPIM. 
The presence of both H.K.S. Surjeet, General Secretary of the Party, and 
Prakash Karat, one of the most influential members of its Politbureau, in the 
meeting of the State Committee that took the expulsion decision indicates 
simmering discontents within the party. All claims of consensus 
notwithstanding, division among the leaders have come out in the press. Three 
major issues appear to be involved in the episode. They are: the idea of the 
‘Fourth World’ propagated by Parameswaran, receiving of foreign funds by 
some NGOs with which some CPIM leaders are associated, and the nature 
of the People's Plan Campaign.!$ 

Going into the details of the Fourth World thesis is not our intention. Suffice 
it to note here that it rejects the present profit-centred industrial society marked 
by exponential growth in consumption and exclusionary practices of formal 
representative democracy. It offers the vision of an alternative society with 
a need-based decentralised economy, participatory politics at the grassroots 
level seeking exponential development in the social and cultural spheres.!" 
Parameswaran was expelled for propagating this ‘anti-Marxist ideology’. Not 
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unusual in the history of the different communist parties, he was also accused 
of acting in league with the imperialist forces.!? Following the expulsion, V.S. 
Achuthanandan, a politbureau member from Kerala and, reportedly, the leader 
of the hardliners in the state party issued a stern warning to those harbouring 
any sympathy for the idea. According to one report, he said that “those who 
subscribed to the views of M.P. Parameswaran on the concept of the Fourth 
World were under the close scrutiny of the Communist Party of India (Marxist) 
leadership .....they had been given time ‘to correct their thinking’. If they failed 
to do so, they would meet with the same fate as that of Mr. Parameswaran.” !9 

Basically a Marx-Gandhi package, there does not seem to be anything very 
new in the idea of the Fourth World. Parameswaran has also not denied Gandhi’s 
relevance and influence.?° His plea that it involves no deviation from the path 
of class struggle, and that he is only in search of innovative ways to strengthen 
that struggle may be debated. There is, again, nothing unusual in a Marxist Party 
taking disciplinary actions against its members for ideological deviations. The 
more important question is the appropriateness of attributing scriptural 
sacrosanctity to the orthodox interpretations of the 19th century-Marxism in the 
drastically altered world of the 21st century. It tends to reflect that the CPIM 
is still quite averse to the central message imparted by the NSMs that struggles 
for democracy and socio-economic justice need innovations. Such innovations 
cannot come about if new ideas are not allowed to surface. Sticking to the age- 
worn culture of intellectual regimentation would only mean renewal of the 
demand that thoughts required prior clearance from the clerics. 

Moreover, the rhetoric of ideological purity lacks credibility. It becomes 
evident if we look at the party’s ambivalence vis-a -vis globalization. On the 
one hand, it claims to be the vanguard in the struggles against the neo-liberal 
onslaught. On the other, it has accommodated and continues to support a 
government at the centre which initiated neo-liberal reforms and is also 
determined to carry it forward. To make things worse, the state governments 
led by the Party have been running pell-mell for private investment including 
foreign investment in their respective states for purported economic 
development. Effectively, its politics of anti-globalization has vacillated 
between salvaging the Nehruvian economy (which ironically does not seem 
to have any taker left in the Congress party itself) and allowing, nay wooing, 
private capital on the ground of the lack of space available to the state 
governments under the pressure of the changed world situations and the policies 
of the central government. If collaboration with capital can be justified as 
search for new strategies in the workers' struggle against capitalism in the new 
situation, why should exploring other ways like ecologically sensitive 
development or grassroots initiatives and unity-drives meet with such severe 
disapproval? Intolerance to non-canonical ideas and quailing before instances 
of violations of communist ethics in political practice must appear opaque to 
the ordinary folk. 
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Pinnarayi Vijayan, Secretary of the state Party has claimed complete 
consensus among the leaders on issues involving Parameswaran and the 
KSSP.22 But there are contrary reports. For instance, after the expulsion of 
Parmeswaran, M.A. Baby, a central committee member of the Party belonging 
to the so-called ‘reformist brigade'?? said that the KSSP was ‘not an anti-party 
outfit’, though it was reported to have neither accepted nor rejected the Fourth 
World theory as an alternative to classical Marxism-Leninism.?^ Similarly, B. 
Ekbal, ‘another key left intellectual’ and former Vice-Chancellor of the Kerala 
University ‘while differing’ with Parameswaran’s hypothesis ‘vouched for a 
creative approach to globalisation and review of party policies'.2? 

There have also been disagreements in the party regarding the People’s Plan 
Campaign. Allegations were raised that the campaign under the stewardship 
of Thomas Isaac, an MLA and ex-member of the State Planning Board known 
as an unorthodox Marxist academician, in close collaboration with the KSSP, 
was aided by foreign funds and expertise. Though ultimately the Party denied 
any foreign involvement either in the Сатраірп26 or in апу NGO run by any 
leader of the party, and Isaac was spared, the issue continues to remain as 
an intra-party irritant. It is repeatedly asserted by Isaac and his party colleagues 
associated with the Campaign that the way they envisaged decentralization did 
not mean class collaboration and was only a strategy to further class struggle. 
Nevertheless a change in vocabulary could be clearly noticed. Keen to establish 
that his ideas were grounded in the thoughts of E.M.S. Namboodiripad, Isaac 
quoted the former extensively in his monograph Local Democracy and 
Development: People’s Campaign for Decentralized Planning in Kerala. In 
the face of the grave need for economic growth to sustain its social 
development, E.M.S made repeated plea from the late 1980s for ‘a new 
development culture’. In 1989 he wrote: “... despite the contradictory political 
perspectives, they (the political parties belonging to the two warring fronts in 
Kerala - SC) can work together in solving the daily life problems of the 
people.’” (italics added)? Underlining the need for-‘a consensus’ and ‘a new 
agenda’ for accelerating economic growth, he wrote again in 1994: “This is 
not the task of any one political party or of political parties alone. It is a national 
task... Political differences will remain, but a consensus on a broad platform 
of measures to overcome the crisis can be achieved.”28 

In spite of drawing the lineage of his thought from that of EMS what Isaac 
wrote may not really be comfortable for the CPIM leadership in Kerala in the 
present context. In 1993 in a joint paper with E.M. Sreedharan, Isaac observed: 
"Old dogmatic positions that romanticized large-scale canal irrigation, clear- 
cutting forests for plantations and massive harvesting of fishing resources 
needed to be revised.”2? Quoting Joel Samoff with approval, he writes that 
Kerala decentralization, unlike the one promoted by the international agencies, 
“involves ... the language of ‘effective participation’, ‘empowerment’, 
‘conscientization’, and ‘collective action’”’.2° And, finally, “in Kerala, 


90 


Satyabrata Chakraborty : CPI(M) and the New Social Movements ` 


democratic decentralization draws its inspiration not from First World advisors 
but from the Gandhian tradition and the 20th century indian Independence 
movement. ... Village self-rule (Gram Swaraj) was a powerful ideal that 
mobilized the masses to struggle for Independence. The nationalist vision of 
decentralization acquires renewed significance in the present era of 
globalization......the Kerala Left parties see themselves as among the inheritors 
of the Gandhian ideals of national independence and self-reliant communities 
..3!These are definitely interesting observations from a leader of the CPIM 
indicating that there may not exist as solid ideological consensus as the party 
leadership has repeatedly claimed in the context of the present turmoil. They 
can also help us figure out the background and implications of Achuthanandan’s 
warning that we have already quoted. 


Pragmatism 

The foregoing discussion draws attention to a change-persistence complex in 
the perception and practices of the CPIM relating to the NSMs. The changes, 
as indicated above, are, as yet, superficial. They are also characterized by 
ambiguity and internal tensions. We argue that such complexities are due to 
two related factors; first, a mismatch between two different driving motivations 
— pragmatic and ideological — operating within the party, and, second, 
conflicting demands of pragmatism. 

The dominant trend of pragmatism has as its exclusive focus the political 
terrain, narrowed down over the years to electoral politics. Tasseled to it is 
the peripheral perspective which seeks — in addition to macro-political 
struggles — interventions at the socio-cultural domain, and attempts for 
alternative micro-level economic reconstructions. This second perspective 
views Issues, concerns and strategies embedded in the NSMs more seriously, 
and demands ideological-theoretical introspection and innovations to realize 
the basic emancipatory message of Магхіѕт.32 

The dominant perspective defines relations with the NSMs primarily in 
terms of their functionality or otherwise to the party's electoral prospects. The 
instrumentalist politics, which inevitably follows from such a perspective, is 
reflected in the party's attitudes to the NSMs. As it has been discussed 
elsewhere,?? the CPIM is with the WSF though it does not share its basic spirit 
of the need for a search for an alternative to the neo-liberal globalised world. 
For, it claims to know the alternative, which is socialism. Such assertions sans 
painful introspections about and bold breaks with unwarranted socialist 
experiences of the last century effectively robs socialism of whatever 
contribution it could make to the alternative the working people is longing 
for. Shorn of soul-searching, the CPIM's association with the WSF, especially 
in Mumbai, was dictated by two political necessities, viz., the compulsion of 
being in the mainstream of world-wide anti-globalization resistance, and, 
second, to use the WSF platform for expanding mobilizations against BJP's 
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hindutva communalism.34 Ironically pragmatism steeped іп electoral 
calculations may often involve risky trade-offs. Thus its links with the Congress 
in the 2004 parliamentary elections and subsequent support to the United 
Progressive Alliance government in order to keep the Hindu communalists — 
effectively the BJP — out of power has wrapped up its anti-globalisation stance 
in question. The Left governments’ smarming to global capital, let us repeat, 
in West Bengal and Kerala have also foddered such misgivings. 

The same instrumentalism seems to have pushed the CPIM in the mire as 
regards the NGOs. Its cohabitation with the latter in the WSF is not marked 
by any appreciation of its positive contribution. In the context of the Mumbai 
session, for example, Sitaram Yechury wrote that ‘the NGO-sponsored anti- 
globalisation movement’ was like ‘the safety-valve in the pressure cooker’, 
and that their ‘nebulous concept of people’s control ... essentially dilutes the 
effective opposition to globalisation'.39 Interestingly, CPIM's association with 
the NGO phenomenon goes beyond the limited purview of the WSF. As we 
have pointed out, its governments in West Bengal and, more so in Kerala have 
entered into collaborations with civil society organisations in order to 
implement different development and empowerment schemes. There are even 
instances of the CPIM-men launching their own NGOs, which work with funds 
from diverse sources. These practices are needed for pragmatic compliance 
with donor stipulations, as well as to avail of the benefits of funding, with 
or without subscribing to the ideology underlying the NGO activities. 

The same consideration seems to be at the root of its dilemma about the 
KSSP. On the one hand, the party has been keen to appropriate benefits from 
KSSP's immense mobilization for social development. On the other hand, the 
pressing need for economic growth in Kerala — an imperative for the party's 
electoral fortune there — drives it to private, including foreign, capital. In this 
exercise KSSP's interventions against global capital and for alternative 
development are viewed as obstructive. On successive occasions, important 
leaders of the party and the CITU, its labour wing, have snubbed the KSSP 
for working against organized labour as well as Kerala's industrial development 
by preventing the Silent Valley project, for opposing sea sand-mining on the 
plea of damages to marine resources and the fisher folk, for boycotting 
multinational corporations like Coca Cola, Pepsi, and Hindusthan Lever.?6 A 
perusal of the relationship between the two gives an impression that some 
leaders of the party would like the KSSP to toe the party line in the way its 
mass organizations do. 

Requiem or Angelus Domini? | 

The undivided Communist Party of India had started а new innings on the 
eve of independence with the peasant rebellion in Telengana. On 19 November 
2004 the Indian IT mogul Ajim Premji doxologized Mr. Buddhadeb 
Bhattacharya, the communist chief minister of West Bengal, as ‘the best serving 


92 


Satyabrata Chakraborty : CPI(M) and the New Social Movements 


chief minister in the country today’ ‘doing an outstanding job’ in implementing 
economic reforms, much like Chandrababu Naidu.’ We need not hazard how 
Bhattacharya received the bouquet — with glee or gloom. Let us also avoid 
the aside of Naidu’s recent banishment to oblivion straight from his cyber 
closet. It is again a coincidence, even if slightly cruel, that both Telengana 
and Naidu are associated with Andhra Pradesh. Both are real. But they are 
metaphors too. The first sought to wipe out poverty, and got wiped out itself. 
The second has pirated the pledge, and is strengthening the poor, if only by 
adding to their number. One can imagine how mazy is the navigation for those 
who still dream to down the present system for the downtrodden. True, one 
cannot afford illusions. But one cannot do without visions either. Empathy with 
the hundreds of experiments propelled by the people around the world may 
lift the blinkers. And that will-surely be a great step forward. 


Note : 

1. Some proponents of the NSMs are also highlighting the complementary 
relations between the politics of micro-movements and that of institutional 
democracy in the age of globalization. See, for example, D.L. Sheth, 
‘Globalisation and New Politics of Micro-Movements’, Econemic and Political 
Weekly, January 3, 2004. 

2. Prakash Karat, ‘Action Groups/Voluntary Organisations: A Factor in Imperialist 
Strategy’, The Marxist, vol. 2, April-June, 1984, p.20. It should be noted here 
that Karat used the term ‘people’s movement’ in stead of ‘new social 
movement’. However what he denotes by the first can hardly be distinguished 
from the second. 
ibid. p. 20. 
ibid, pp.20-4. 
ibid. pp. 25-6. 
ibid. p. 28. 
ibid. p. 51. 

‘Meeting Imperialist, Communal Challenge’, People’s Democracy’, 01 

February, 2004. 

9. ‘Mumbai Resistance 2004: Against Imperialist Globalisation and 
War’, www.mumbairesistance.org/home2htm; Aneek, February 2004. 

10. Whitaker Francisco, ‘World Social Forum: Origins and Aims’, 
www.forumsocialmundialogr; ‘World Social Forum: Background’, 
www.forumsocialmundial.ogr. 

11. Interview of Prabir Purakaystha, a New Delhi-based CPIM cultural activist and 
member of the Organising Committee of the WSF 2004. 
www.civilsocietyindia.ogr. 

12. Sitaram Yechury, ‘:CPIM) And the WSF’,  www.cpim.org/wsf/ 
12122003_cpim_wsf.htm; Vijay Prasad, “Politics At the Venue: The 
WSF ın Mumbar”, 13 January 2004, www.focusweb.ogr 
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See, for example, Supriya Roy Chowdhury, “Old Classes and New Spaces: 
Urban Poverty, Unorganised Labour and New Union’, Economic and Political 
Weekly, 13 December, 2003. 

Partha Chatterjee, ‘On civil and political society in post-colonial democracies’, 
іп Kaviraj and Крам (ed.), Civil Society: History and Possibilities, 
Cambridge University Press, Cambridge, 2001. 

T.M Thomas Isaac and Richard W. Franke, Local Democracy and Development: 
People’s Campaign for Decentralized Planning in Kerala, LeftWord Books, 
New Delhi, 2000, ch. 3. | 

Decan Herald, (online edition), 22 February, 2004, www.decanherald.com/ 
decanherald/feb222004/slyleie.css; People’s Democracy, 18 January and 22 
February, 2004 (Online) 

In fact, Parameswaran was elaborating such ideas at least since 1999. See, for 
example, his talk at the Pennsylvania State University, USA on July 29, 1999, 
‘The Necessity for a Fourth World Outlook’, www.indiatogether.org; Decan 
Herald, op.cit. 

The Hindu (Online), 09 October, 2004, www.hinduonet.com 

The Hindu, 17 February 2004, www.thehindu.com/2004/02/17. 

The title of Parameswaran’s book is Fourth World: Ecological Marxism Or 
Gandhian Socialism. Parameswaran also speaks in favour of Schumacher's idea 
of the small being beautiful. 

The Hindu (Online), 10 January 2004 

bharath.com, 04 November 2004 

Decan Herald, 22 February 2004, www.decanherald.com 
www.sunnetwork.ogr, 29 September 2004. 

Decan Herald, op.cit.; 

bharath.com, op.cit. 

Isaac and Franke, op.cit, p. 27 

quoted in ibid. p. 31. 

ibid. p. 30. 

ibid. p. 252. 

ibid. pp. 251-3. 

See in this connection Javeed Alam, ‘Communist Politics in Search of 
Hegemony’, and Aditya Nigam, ‘Communist Politics Hegemonised', in Partha 
Chatterjee (ed.), Wages ‘of Freedom; Fifty Years of the Indian Nation-State, 
Oxford University Press, New Delhi, 1998. 

“World Social Forum and the Indian Left: Prejudice and Paradox’, West Bengal 
Political Science Review, УП (I & IT), January-December, 2004, рр. 128-143. 
See in this connection, Aditya Nigam, ‘The Old Left in a New World: The 
Mumbai Resistance’, www.focusweb.org; Achin Vanaik, “Randezvous 
at Mumbai”, New Left Review, 26, March-April 2004. 

Sitaram Yechury, op.cit 

The Hindu (Online), 09 October, 2004, op.cit 

The Statesman, Kolkata, 20 November 2004. 


94 


ELECTORAL REFORMS IN THE CONTEXT SUPREME 
COURT JUDGEMENT 


R. N. PRASAD 


Election in a parliamentary democracy is a political means through which the 
political opinion and awareness of the masses are moulded and promoted. 
Election involves people into politics or public affairs through participation 
and mobilisation, provides political linkages, resolves conflicts and also brings 
about peaceful and orderly change of authority to new leaders. Through the 
election, the authority of Government is clothed with legitimacy. Not only that, 
but also the right to govern is obtained in competition with parties. The political 
parties, as per the rules of representative democracy, have also to accept the 
election results. So a good election system is regarded as the life-belt of genuine 
representative government, serving an important functions for the citizen and 
the political system as well. In India, elections to the legislative bodies 
(Parliament and Legislative Assemblies) are conducted on the basis of adult 
franchise, single member constituency, one voter one vote, secret ballot, direct 
election and election by simple majority. Briefly, elections in India, however, 
appear to be an increasingly integrative process. 

When it is claimed that democracy has taken roots in India, there has been 
disturbing increase in electoral malpractices and violence with each passing 
election in recent decades. This is a dangerous portent for the survival of 
parliamentary democracy, which has come under strain due to spurt in extra- 
constitutional organisations and movements. If democracy is to take deeper 
roots and mature in this country, it is not enough to flaunt its form but to 
create conditions that facilitate the conduct of free, fair and peaceful election. 

A free election presupposes that conducive conditions for the free exercise 
of electoral choice exist. The Constitution guarantees the right to vote which, 
in actual operation, suffers from severe limitations owing to the prevailing 
socio-economic conditions and socio-politico-cconomic power structure. In a 
caste bound feudal set-up and existing socio-economic model of development 
on capitalist lines and social and property relations compounded by wide spread 
illiteracy, among the lower strata and the poor, poverty, exploitation and 
gender-based discrimination, potential for such choice would seem to be 
somewhat overrated. A fair election would demand that legislative provisions 
regarding delimitation of constituencies, preparation of electoral rolls, location 
of polling. booths and casting of votes are faithfully adhered to. 

Though the Election Commission under Article 324 of the Constitution of 
India has wide powers to conduct elections smoothly, after 1977, lots of 


Dr. Prasad is Professor of Public Administration and Dean of the Faculty of Arts, 
Mizoram University, Aizwal, Mizoram. 


The Calcutta Journal of Political Studies, Vol.-3&4, Nos.-1&2. 


undesirable anti-social and criminal elements have started meddling with free 
and fair election. The vole bank politics has adulterated the principle of 
participatory democracy. The political parties bidding for votes on the basis 
of caste and religion etc. are proving dangerous to the body politic of India. 
Even Parliament in the debates on Fifty Years of Independence and the 
resolution passed in its special session in August 1997 has shown a great deal 
of concern about the increasing criminalisation of politics. It is widely believed 
that there is a growing nexus between the political parties and anti-social 
elements, which is leading to criminalisation of politics, where criminals 
themselves are now joining election fray and often even getting elected in the 
process. Some of them have even adorned ministerials berths and, thus, law- 
breakers have become law-makers. This has led to the impairment of State 
authority and eclipse of public morality and public interest. 

It is difficult to define as to who a criminal is. In strict legal parlance, a 
criminal may be one who has been convicted of crime by a court of law. But 
to а common man, a person who has been charged with certain types of offences 
and is under trial is also a criminal. The common man considers it 
criminalisation of politics, if he sees a history sheeter or a notorious bad 
character involved, though not finally convicted, in various crimes of a heinous 
nature like murder, dacioty or rape, contesting elections and getting elected. 
There is clamour that such history sheeters and bad characters should be 
debarred from contesting and holding any elective office. 

In order to have free, fair and peaceful election, the Election Commission 
under Article 324 has all powers necessary for smooth conduct of elections. 
Moreover, the Supreme Court in its decision dated 2 May 2002 directed the 
Election Commission to call for information on affidavit by issuing necessary 
order in exercise of its power under article 324 of the Constitution of India 
from each candidate seeking election to Parliament or a State Legislature as 
a necessary part of his nomination paper, furnishing therein information on 
the following aspects in relation to his/her candidature: 

1. Whether the candidate is convicted/acquitted/discharged of any 
criminal offence in the past - if any, whether he is punished with 
imprisonment or fine. 

2. Prior to six months of filing of nomination, whether the candidate 
is accused in any pending case, of any offence punishable with 
imprisonment for two years or more and in which charge is framed 
or cognizance is taken by the Court of Law. If so, the details thereof. 

3. The assets (movable, immovable, bank balance etc.) of a candidate 
and of his/her spouse and that of dependents. 

4. Liabilities, if any, particularly whether there are any overdues of 
any public financial institution or government dues. 

5. Details of the educational qualifications of the candidate. 


96 


R. N. Prasad : Electoral Reforms in the context Supreme Court Judgement 


АЛ these need to be communicated to voters. So voter's right to information 
about the candidate must be treated with utmost respect in democracy so that 
they may cast their votes intelligently in favour of persons who are to govern 
them. Right to vote appears to be meaningless unless the voters are well 
informed about the antecedents of a candidate. In other words, information 
about the candidate to be elected is a must. Voter's right to know the 
candidate's antecedents including his/her being criminal in the past for 
contesting election for M.P. or M.L.A is fundamental and basic for survival 
of democracy. 


Suggestion/Observation 


1. Despite the judgement of the Supreme Court pertaining to electoral 
reforms, free, fair and peaceful election in the country being a capitalist 
oriented, class, caste, religion, divided/ ridden and having an acquisitive 
society, appears to be a distant dream. The effectiveness of the poor and 
disadvantaged voter's right to vote and, the voter's right to know of the 
candidate's antecedents after 56 years of independence within the existing 
socio-politico-economic power structure, based on the capitalist model of 
development and the market economy framework which the democratic and 
constitutional state of India has adopted/pursued, appears to be ineffective/ 
irrelevant. Because it has  widened/sharpened  disparities, frustration, 
estrangement, deprivation, poverty, exploitation, insecurity, oppression, 
unemployment, threats of starvation and injustices of all sorts, affecting 
adversely the social, political and economic conditions of the poor, 
disadvantaged, vulnerable, weaker sections and the poor women of the Indian 
Society. As is experienced, poor and illiterate voters are given threats of dire 
consequences by criminal elements, if they fail to vote them to power. 
Consequently they forgo their right to vote. Thus every body calculates in terms 
of electoral gains, as a consequence of which waiving of loans and granting 
sizeable subsidies in order to tempt or seduce the voter, have grown out of 
proportion to country's resources. Briefly, highly corrupting election system 
influenced by money and muscle power uses castes/communities and religion 
as vote banks. 

It is, therefore, emphasised that if the liberal democratic and constitutional 
political system of India is to conduct free and fair election, positive efforts 
to remove contradictions/ distortions, inherent in the political system have to 
be taken by the political masters with conviction and political will. Briefly, 
the system must be backed by social and economic democracy. To improve 
the wretched socio-economic conditions of the weaker/neglected and deprived 
sections of the society, even the political restructuring of the present political 
system, reordering human relations in the economic spheres and reversion of 
the New Economic Policies have to be considered/called for. In other words, 
there cannot be any improvement in the life of the peripherised masses without 
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institutional change, change in the distribution of assets and income in favour 
of the poor which is not possible without genuine and determined political 
. will. This, in turn, depends on a change in the correlation of inter-class forces 
in favour of the deprived/poverty stricken masses. 

The faith in electoral system and efficacy of democratic process gets eroded 
and the election tends to become essentially a manipulative process by the 
elite. 

2. One and all including the ‘candidate and the elected representatives 
interfering or trying to interfere in free and fair elections shall be dealt with 
in accordance with the law for which purpose, Representation of People Act 
needs to be suitably amended to provide appropriate definition of offence and 
punishment thereof and to arm the Election Commission with adequate power 
to levy the punishment. 

3. As per the judgements/directives of the Supreme Court, election law and 
procedures need to be reformed/amended. Criminals, mafias, charge-sheeters 
and those involved in scams and corruption of any sort (whether convicted 
or cases pending against them in judicial courts for decisions) should be 
debarred from contesting elections. Because, with criminals dominating the 
Indian democracy, it is unrealistic to expect any changes in near future. 

4. Education system in India is in a very bad shape. India has a high rate 
of illiteracy in the world. It is estimated that at the turn of this century, over 
90 percent of the world’s illiterates would be living in the Indian sub-continent, 
and most of them in India. Article 46 of the Constitution provides that the 
state shall promote with special care the educational interest of weaker sections 
of the people, and in particular of the scheduled castes and scheduled tribes. 
Inspite of this obligation assumed by the state, there is little evidence of the 
equalisation of the educational opportunity in our grossly unequal society. The 
gap in the educational opportunity is widening. The highest incidence of 
illiteracy is still among these weaker and poor sections of society. There cannot 
be any hope for achieving an egalitarian educational structure in India unless 
vastly expanded and improved educational opportunities are provided for these 
groups. The fact remains true that millions of illiterate people cannot make 
use of the right to know of the candidate’s antecedents effectively. Voting by 
an illiterate voter is qualitatively different act than voting by one who is literate 
and aware of the objects in his political environment and psychologically 
involved in the events and outcomes in the system. Briefly, even this right 
is guaranteed to people/ voters, millions of illiterate poor and exploited/ 
neglected masses/people of this country cannot exercise this right in the 
prevalent environment of criminalisation of politics - rise of mafias, mastans, 
speculators, black-marketers and smugglers, unholy nexus among the 
politicians, bureaucrats and criminals, big business houses. In this, liberal 
democratic political system and the retreating state, the voter’s right to know 
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and the voter's right to reject undesirable and frivolous candidates appear to 
be infeasible. 

5. Common man should not be influenced by the promises made by the 
politicians and the political parties. Voters should vote for the candidates who 
have got character and have the calibre and competence to deliver the goods. 

6. Vote to party ideology, compared to individuals, is the most objective 
suggestion. 

7. There should be a minimum educational qualification for contesting the 
Lok Sabha or Assembly elections (For example, for the Lok Sabha, the 
contestants must be a post-graduate and for the State Assembly the contestants 
must be a graduate). Education helps in ensuring the quality of proceedings 
in the Legislature and enables the elected members to discharge the duties 
entrusted to him. | 

8. How сап а single-member ог multi-member Election Commission 
perform its obligations if the law and order machinery of the state governments 
is determined to violate rules to please the politicians 2 How can ‘fair and 
free’ elections be held if the returning officers are determined to oblige local 
politicians for future rewards. A single or multiple panel does not have its 
own personnel to hold the election. T.N. Seshan posed a question : How does 
one perform a duty without proper institutions? If politicians and bureaucrats 
are determined to wreck the electoral process, а multimember poll-panel cannot 
achieve anything, as regards the enforcement of the judgements of the Supreme 
Court concerning the electoral rcforms. 

9. The Dinesh Goswami Report has been available for the last few years. 
T.N.Seshan sharply focussed his attention on electoral deformities in India. 
Inspite of all this, not a single reform has been introduced in the electoral 
process. Indian democracy has been losing its credibility because of the 
distortions of elections. Politics of bullet emerges, if people lose faith in the 
politics of ballot. 

It, thus, appears from the foregoing discussion that to bring about the 
electoral reforms as per the judgements of the Supreme Court by the liberal 
democratic and constitutional state of India is an imperative need. There is no 
doubt in it. But what I want to add is that the Indian state is highly centralised 
but at the same time, it is powerless and ineffectual. The state is neither a 
propeller, or regulator of change, nor a harmoniser of conflicting interests, nor 
an arbiter of social order. It is on the retreat today : it has become too soft. 
As is true, poor or low qr biased performance of the state has definitely 
weakened the democratic legitimacy of the state. Gunner Myrdal in his book 
The Asian Drama has characterised India as a 'soft' state because of its 
incapacity to restructure social relations in the face of the powerful social 
groups. Our analysis is that India is a vulnerable state because a large section 
of society feels that it has been marginalised by policies of neglect by the state. 
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Sibnarayan Ray (ed.), Gandhi, Gandhism and Our Times : An 
International Symposium, Kolkata : Renaissance Publishers, 2003, 
Pp.208', Price (soft cover edition) Rs.150/-. 


It will perhaps not be far from truth if we say that within half a century of 
his death, the Mahatma has almost been pushed into oblivion by his own 
countrymen. Apart from ritualistic annual orchestrating of his holy greatness 
by the spineless, unscrupulous and power-mongering politicians, the Father of 
the Nation is practically nowhere in post-independence India's society and 
polity. Yet, it appears quite a paradox that academic interest in his life and 
deeds, ideals and methods are increasing noticeably day by day. One plausible 
explanation for this might be that the conscientious intellectuals, scholars and 
social activists are in search of clues to deal with the growing menace of 
terrorism, consumerism and other rupturing social conflicts around the world 
today. In this hour of crises and despair, therefore, who else other than 
Mohandas Karamchand Gandhi would appear to be the treasure-island of hopes 
and inspiration ? 

To examine the life and teachings of Gandhi in a way that may help finding 
guidelines for dealing with contemporary problems of terrorism, alienation and 
aggressive globalisation is no easy task. Because by any standard of judgement, 
Gandhi appears to be one of a very complex personalities amongst the twentieth 
century luminaries. His penchant love for non-violence and satyagraha, his 
almost adamant adherence to the principle of purity in ends-means dichotomy, 
his outright negation of industrialism and modernisation and yet, his struggle 
for establishing an independent state in India conjure up a picture that is indeed 
difficult to be defined properly. 

The book under review was actually planned during the Gandhi centenary 
year by the Editor who was then the Chairman of the Department of Indian 
Studies at the University of Melbourne. The papers compiled here are written 
by many well-known scholars and specialists on Gandhi and the Gandhian 
thought, such as Nirmal Kumar Bose, Jayaprakash Narayan, Stephen N. Hay, 
Adi H. Doctor, Dennis Dalton, and Amlan Datta. The volume bears a truly 
international character as its contributors are not only from India and the Anglo 
-American world alone, there are some from Australia, Norway and even Israel. 
Their interest about and reflection on Gandhi and his thought is quite 
instructive. 

Apart from the introductory exposition, there are seventeen articles in the 
volume which can be arranged thematically into different categories. The 
first. four papers trace the intellectual roots of Gandhian thought in terms of 
religious-cultural systems. Gandhi was essentially a religious man though the 
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meaning of religion to which he subscribed was very much of his own and 
in no way resembled any institutionalised religion. However, in the 
development of his religio-moral standing, the influences of Jainism, Hinduism 
and partly Christianity cannot be overlooked. Noted historian Stephen Hay 
traces Jain influences on Gandhi’s early thought. Hay claims that Gandhi’s 
notion of religion as the quality of the soul and the process by which the soul 
comes to know its own self distinctly speaks of Hindu and Jain tradition and 
not Christianity or Islam. Adi H. Doctor, on the other hand, argues that 
Gandhi’s early upbringing in a Vaisnava family and exposure to the pacific 
teachings of Jainism and Buddhism imbued him with the spirit of ahimsa 
but it was largely due to the influence of the Bible and Tolstoy that Gandhi 
became the greatest apostle of non-violence. 

Then follow five essays which discuss Gandhi in relation to some of his 
outstanding Indian contemporaries. They include Tilak, Gokhale, Tagore, 
Nehru and M.N. Roy. Quite understandably contrasts and complexities 
involved in their ideas and activities have been given due attention as they 
are considered to be important in exploring and understanding not only Gandhi 
and Gandhism but also the national movement and modern Indian political 
thought as well.In this section, by far the most impressive contribution 
comes from Dennis Dalton who deals with the interaction of ideologies in 
modern India by examining the paradoxical case of M.N. Roy vis-a-vis Gandhi. 
Roy was perhaps the most aggressive critic of Gandhi during the 1920s to 
early 1940s. His sharp critique, often marked with excessive arrogance 
exhibited more or less the Left-radical position on Gandhi and Gandhism at 
that time. In Dalton’s analysis, Gandhi represented the quintessential aspect 
of the great Indian tradition and culture. Therefore, Roy’s severest attack 
was not merely against the Mahatma, it was against a national tradition too, 
of which Roy and,by implication, fellow comrades, were detached from. This 
detachment was (is) bound to weaken the position of any leader or movement 
on the Indian 501 as it happened to Roy himself. A host of contemporary 
scholars, like Bhikhu Parekh, Ashis Nandy etc. have forcefully argued on 
different occasions for Gandhi in this line. Accordingly, Gandhi’s success lay 
primarily in his deep-rootedness in indigenous tradition and culture. 

But keeping aside the outer form of Roy’s virulent attack against Gandhi 
and Gandhism, one should judge to what extent was such a critique 
unjustified 2 Didn’t Gandhi’s use of tradition seriously weaken whatever 
rationalist movement India could foster since the early 19th century ? Gandhi’s 
disliking for Rammohun is well-known. His position vis-a-vis Tagore wasn’t 
really too comfortable. And Nehru 7 Why did Gandhi’s ‘blessed child’ take 
an altogether different path as far as free India’s reconstruction programmes 
were concerned? Gandhi surely had some justification in criticising the 
vulgarity of modern civilisation. But should that compel one to deny 
modernisation altogether? That the rational and secular modern approaches of 
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Rammohun, Rabindranath, Nehru and Manabendranath could not and did not 
take much ground in this country is an aspect of great concern. Failure in 
that respect, however, does not vindicate the more effectivity of Gandhian 
approach in concrete terms. 

Since the closing decades of the twentieth century enquiries into Gandhian 
ideals and practices began to be more focussed on the question of relevance 
of non-violence and satyagraha in a vastly changed world. The volcanic spread 
of group -conflicts and violence at the local, national and international domain 
made such queries all the more relevant and urgent. The present volume 
in its closing section offers a number of thought-provoking and incisive 
articles that would enlighten the readers. | 

Does really the Gandhian system of thought provide an answer to 
international conflicts and war? Nirmal Kumar Bose, a close aide of Gandhi, 
gave a cautious but optimistic answer. He argues that Gandhi’s ideal of defence 
in terms of non - violence in an era of atomic bomb and large - scale warfare 
is yet to be tested. But in terms of small-scale conflicts and social disturbances 
involving social, economic and religious issues across the world, the technique 
of Satyagraha can be successfully applied. Curbing violence in group- 
conflicts and their resolution through the application of non-violent techniques 
might help arousing a strong bondage of community feeling amongst the world 
body of races, religions and sects. In the process, Prof. Bose asserts, we will 
be able to find a moral equivalent of war which would help us in solving 
problems of conflicts in a more civilised manner than ever before. 

Almost three decades have passed since Bose pronounced the above- 
mentioned hope. In the meantime, however, we haven’t much examples of 
successful application of nonviolence and satyagraha. It is largely believed 
that the American Civil Rights movement in the 1960s under Martin Luther 
King Jr. and Nelson Mandela led anti-apartheid movement in South Africa 
were inspired primarily by Gandhian ideals. But it is debatable to what extent 
the end of the apartheid regime in South Africa was actually brought about by 
a predominantly non-violent movement. In India, too, other than Jayaprakash 
Narayan led anti -Emergency movement and a few environmental movements 
such as the 'Narmada Andolon', the armoury of non-violence have not been 
applied on a larger scale. 

The limits of non-violence and satyagraha as a tool for universal application 
is brought forward by an Israeli scholar named Stanley Maron. Maron argues 
that Gandhi’s philosophy of non-violence could have an appeal to the Hindu 
mind imbued with a tradition that attach utmost importance to non - 
attachment in life. In this paradigm the loss of the body is given lesser 
importance than to the loss of soul or truth. Gandhi’s call for a non-violent 
resistance even in the face of a brutal form of aggression is to be understood 
in this philosophical background. But, as Maron claims quite justifiably, such 
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an argument or reasoning might not be acceptable to the people having 
altogether different frame of culture or tradition. In his support, he gives us 
the case of the Jews as а stark opposition to Indian tradition. During the 
Second World War Gandhiji advised the Enropeans in general and the Jews 
in particular to rely on Satyagraha as their response to Nazi persecution. Such 
a reasoning on Gandhi’s part, Maron argues, resembles that of a Himalayan 
sage. Jewish people can never accept such philosophy as their tradition treats 
the loss of life as bad as anything. Hebrew realism stands in marked contrast 
to Gandhian idealism. 

Not only the Jewish tradition but many communities across the world also 
perhaps do not share the Gandhian way of thinking. Arguably not too many 
amongst Indian political elites today do really subscribe to that worldview 
either. In that respect the chances for the successful application of non-violence 
and other cardinal aspects of Gandhian philosophy are not very promising. 

But the real power of a philosophy should not always be judged by the 
mere number of its takers alone. At the dawn of the 21st century the fearful 
phenomenon of terrorism, communalism and various forms of ethnic 
vandalisms, on the one hand, and the naked barbarism on the part of the 
world's only superpower, on the other, re-inforce the age-old search for a 
peaceful and ever - lasting ground for the resoultion of conflicts. Gandhi stands 
as one of the tallest men, if not the only one, whose life and teachings, ideals 
and practices can stimulate new hopes and desires for a bright future. The 
present volume imbibes that expectation in the reader with a poetic fragrance. 

It has become а customary practice and most often, it is not difficult to 
pinpoint certain pitfalls in any academic or creative act. The present work has 
some shortcomings too. For instance, there should have been some discussions 
reflecting upon Gandhi's encounter with caste and communal problems. His 
differences with Ambedkar on the question of social justice deserve special 
attention too. Those issues are becoming extremely crucial in our present 
context. But we cannot expect everything in a single venture. On an overall 
consideration, the symposium should be deemed as a valuable addition to the 
ever-proliferating literature on Gandhi and Gandhism. 


Department of Political Science Abdus Samad Gayen 
Taki Government College 
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Prabhat Datta, Panchayats, Rural Development and Local Autonomy: 
The West Bengal Experience, Kolkata, Dasgupta & Co., 2001, Pp.194, 
Rs.150/-. 


In recent times Panchayats, as institutions composed of elected representatives 
of the people, have come to occupy a significant place in the discourse of 
democratic decentralization. The discourse takes an interesting, if more 
complex, turn when the issue of local autonomy is grafted on it. It is true 
that rural development has long been a major concern of social scientists 
interested in democracy-development interface in India. However, at the same 
time, it is true that with Panchayats and local autonomy having been intertwined 
there has been a qualitative change in the existing literature. It has brought 
in new directions in research by compelling researchers to build theory out 
of the grassroots-level reality. From this perspective the volume under review 
has much significance. 

West Bengal has been among the few Indian states that have made a giant 
stride in establishing representative institutions of local governance. For almost 
three decades the Left Front government is in power in the state and its 
continuing efforts to put the Panchayats at the centre-stage of rural local 
governance have attracted the attention of both its admirers and detractors. Even 
if one keeps in mind the argument of the latter that Panchayats are being 
promoted in order to strengthen the political base (read vote-bank), there is 
no denying the fact that by paralyzing the Panchayats one cannot hope to realize 
the objective of rural development in a country like India. The Panchayats may 
have many limitations but rural India without the Panchayats produces the 
worst case of stunted development. Interestingly, the researches on the 
Panchayat-led rural development, especially those done by the Indian scholars, 
have an institutional bias. In the process what gets lost is the highly significant 
but extremely elusive processual issue like local autonomy. Local initiative 
as the precondition to local autonomy- the main proposition of many scholars 
of development- has not been tested in its proper perspective and with due 
importance in the context of the Panchayat-led rural development in West 
Bengal. As a result, most of the analyses, despite having much academic rigour, 
acquire a mechanistic character. In going against this dominant trend the author 
has distinguished himself from many of his fellow-researchers. 

The volume under review has, as its main focus, the field-study conducted 
in Birbhum district in South Bengal and in Jalpaiguri district in North Bengal. 
Three Gram Panchayats (GPs) of Haridaspur, Kurumgram and Kaytha of the 
Nalhati bloc in Birbhum, and Debgram, Majhiali and Sannyasikata of the 
Rajgang bloc in Jalpaiguri have been selected by the author for this purpose. 
It is to be noted that this UGC-funded study had started with the objective 
of exploring and evaluating the "institutional role" of the GPs but in the process 
the field study gradually drifted towards evaluating the processes of community 
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awareness and initiative-building, popular participation at the local level, mode 
of local resource mobilization and the role of the local people in such resource 
mobilization and so forth. In this centxt, one can specifially mention three 
chapters of the volume-'The Field", “Panchayat: People's Perception", and 
"Panchayats in the Eyes of the People". 

It is not unexpected that being in two different districts of West Bengal 
the selected villages differ characteristically. There is also variation even 
among the neighbouring villages. But from the analysis of the author it becomes 
clear that this difference is not only geographical in nature; it is as much 
political. Thus, for instance, in the Kurumgram GP the CPI(M) dominates the 
scene while in Sannyasikata GP the CPI(M) and the Congress are evenly strong. 
In this context the question that comes to one's mind is that among the 
characteristic variations among the GPs whether the author can afford to make 
any generalisation in terms of popular participation— widely considered to be 
the "backbone" of the local autonomy. It really puts the author in a challenging 
position. For example, in Haridaspur GP the Congress activists, who are not 
in power, take great pains to ensure local people's participation in development. 
The same trend is found in Sannyasikata where the out-of-power CPI(M) 
activists take the lead in ensuring popular participation at the local level. But 
it is as far as it goes. In a counter-instance, in Kaytha GP there is no such 
initiative found among those political activists who are not in power. Then, 
again, in terms of popular awareness about the Gram Sansad meets, in 
comparison to the Nalhati bloc (53.67%), the level of awareness in Rajgang 
bloc is much higher (77%). However, in terms of the level of popular 
participation there is little difference between the two (Nalhati bloc 54.596 and 
Rajgang 56.8%).То repeat, situations like this come in the way of 
generalizations by any researcher. 

The author, however, has been able to make some generalizations, based 
on his study of the idea of the villagers about Gram Samsad, the trend in their 
participation in it, the degree of awareness of the villagers about the local issues 
of development and so forth. The most significant generalization that he makes 
is that despite the "impressive progress" in the utilization of local knowledge, 
local skill and local resources by the Panchayats themselves, there is great 
degree of deficiency in terms of individual and collective initiatives. This point 
is quite disturbing, especially in a state like West Bengal where "politicization 
of development" has been the hallmark of the ruling Front for the last twenty- 
eight years. Does it mean that,, despite the regular elections and systematic 
organization of the Panchayats, we are yet to get rid of the “top-down 
development"? If so, one has to wonder about the fate of local autonomy which, 
as we have noted earlier, has no meaning without local-level initiative. The 
impression one has from the findings of the author is that there was a need 
for building up a sort of 'cultural' awareness about the political role (in the 
broader sense) of the Panchayats, which amidst the whirlwind of electoral 
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politics, was relegated to the background. A more detailed analysis of this point 
would have enriched the analysis even more. The reviewer sincerely hopes 
that the author, who is one of the most widely-travelled researcher in rural 
West Bengal, would come up with a book with a focus on what can be described 
as the paradox of democratic decentralization in an avowedly democratic polity 
dominated by electoral politics. 

The volume, backed up by a number of tables and a reasonably 
representative bibliography, would be of good value to researchers and students. 


Department of Political Science | Dipankar Sinha 
University of Calcutta 
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অশোককুমার মুখোপাধ্যায় 


রাষ্ট্রদর্শনের আলোচনায় সমাজ, ব্যক্তি, অর্থনীতি ও রাষ্ট্রের পারস্পরিক সম্পর্কের ক্ষেত্রে 
সাম্প্রতিককালে যে জটিলতার সৃষ্টি হয়েছে তার প্রেক্ষিতে “নব-দক্ষিণপন্থী উদারনীতির প্রবক্তা 
হলেন রবার্ট নোজিক (১৯৩৮-২০০২)। তার মুখ্য বক্তব্যের প্রাণকেন্দ্রে রয়েছে সামাজিক ন্যায়নীতির 
স্বত্বাধিকার ww এেনটাইটেলমেন্ট থিঅরি)। প্রধানত জন রলসের ন্যায়নীতি (জাস্টিস) সংক্রান্ত 
বক্তব্যের বিরোধিতা করেই নোজিক তার বক্তব্য দীড় করিয়েছেন। এই কাজে তার দার্শনিক দৃষ্টিভঙ্গি 
প্রভাবিত হয়েছে জন লক ও ইমানুয়েল ACSA মতো ধ্রুপদী উদারনীতিক দার্শনিকের বক্তব্য এবং 
উনিশ শতকের আমেরিকান ব্যক্তিস্বাতন্ত্যবাদী দার্শনিক লাইস্যানজার স্পুনার ও বেঞ্জামিন টাকার- 
এর মতাদর্শের দ্বারা। 

ব্যক্তি স্বাধীনতা ও সাম্যের নীতিকে নিবিড়তরভাবে আশ্রয় করে সামাজিক সম্পর্কের পুনর্বিন্যাস 
করার পক্ষে নোজিক তার নিজস্ব উদারনীতিক মত প্রকাশ করেছেন। তিনি তার 'আ্যানার্কি, স্টেট 
আযান্ড ইউটোপিয়া' (১৯৭৪) গ্রন্থে রলসের সামাজিক ন্যায়নীতি তত্তের সমালোচনা করে “ন্যুনতম 
їй (মিনিমাল স্টেট) ধারণার পক্ষে অত্যন্ত জোরালোভাবে যুক্তি দেখিয়েছেন। তিনি তার প্রখর 
বৌদ্ধিক যুক্তিজাল বিস্তার করে ধ্রুপদী উদারনীতি ধারণাগুলির গ্রহণযোগ্যতা প্রমাণ করতে চেয়েছেন। : 

রাষ্ট্রচরিত্র বিচারে নোজিক ছিলেন নৈরাজ্যবাদীদের সঙ্গে একমত। তিনি নৈরাজ্যবাদীদের সঙ্গে 
একমত হন যে, রাষ্ট্রমূলত একটি অনৈতিক ইম্মরাল) সংগঠন। কারণ, বলপ্রয়োগের একচেটিয়া . 
অধিকার থাকায় এবং নিজস্ব ভূ-খন্ডের মধ্যে বসবাসকারী ব্যক্তিদের রক্ষা করার যুক্তিতে রাষ্ট্র ব্যক্তি 
অধিকার লঙ্ঘন করে। তবে নৈরাজ্যবাদীদের থেকে নোজিকের অবস্থান কিছুটা ভিন্ন, কারণ তিনি 
রাষ্ট্রের পুরোপুরি অবসান চান না। তিনি এমন এক ন্যুনতম রাষ্ট্রের ধারণায় বিশ্বাস করেন যে 
রাষ্ট্র নৈরাজ্যের অবস্থা থেকে উদ্ভূত এবং কোন ব্যক্তি অধিকার লঙ্ঘন করে না। জন লক-এর মতোই 
তিনি বিশ্বাস করেন প্রকৃতির রাজ্যে (099 অব্‌ নেচার) কিছু কিছু অসুবিধা ভোগ করায় মানুষ রাষ্ট্র 
গঠন করতে এগোয়। সুতরাং চারিত্রিক বৈশিষ্ট্যে রাষ্ট্র একটি স্বেচ্ছাব্রতী সংগঠন। মুক্ত বাজার ব্যবস্থা 
খাদ্য-বস্ত্রের মতোই জনগণের অধিকারকে রক্ষা করে। বিভিন্ন ব্যক্তি তাদের নিজস্ব প্রয়োজনে তাদের 
ব্যক্তি অধিকার সুনিশ্চিত করার জন্য অর্থ ব্যয় করে, কারুর কারুর আবার কোন অর্থ দেওয়ার 
আদৌ কোন ক্ষমতা থাকে না। ক্রমে ক্রমে একটি “ন্যুনতম রাষ্ট্র” রূপ পরিগ্রহ করে যা ভোগ্যবস্ত 
পুনর্বন্টনের কাজ হাতে নেয়। “ন্যুনতম রাষ্ট্র’ জনগণের স্বার্থ রক্ষণাবেক্ষণের জন্য নৈতিক কারণে 
সেবামূলক কাজ করে। সেজন্য নোজিক মনে করেন যে, রাষ্ট্র কাউকেই জোর করে রাষ্ট্রের সদস্য 
হতে বা তার অধিকার রক্ষার জন্য অর্থ প্রদানে বাধ্য করতে পারে না। ন্যুনতম রাষ্ট্রের পক্ষে যুক্তি 
দেখাতেই নোজিক তার স্বত্বাধিকরা we’ এন্টাইটেলমেন্ট থিঅরি) তৈরী করেন। তার মতে প্রতিটি 
ব্যক্তি তার স্বত্বাধিকার নিজেই জন্মায় অথবা তা অর্জন করে, সুতরাং যখন ব্যক্তি তার স্বত্বাধিকার 
অনুযায়ী যা প্রাপ্য তা পায় তখন বলা যায় যে ন্যায়বিচার পেয়েছে। নোজিকের বক্তব্য হলো, ন্যায়নীতি 
(জাস্টিস) সংক্রান্ত সমস্যাটির কেন্দ্রে রয়েছে স্বত্বাধিকারের ধারণা। 


ডঃ মুখোপাধ্যায় কলকাতা বিশ্ববিদ্যালয়ে রাষ্ট্রবিজ্ঞান বিভাগের নেতাজি সুভাষচন্দ্র বসু চেয়ার প্রফেসর | 
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নোজিকতার বন্টনের ন্যায়নীতি (ডিষ্ট্রিবিউটিভ জাস্টিস) সংক্রাস্ত বক্তব্যকে সমর্থন করার জন্য 
সম্পত্তির “স্বেচ্ছাকৃত হাতবদল' ভেলান্টারি ট্রানস্ফার) এবং ‘সম্মতি কেন্সেন্ট) ধারণা দুটি ব্যবহার 
(জাস্ট) উপায়ে অর্থাৎ CMAPS (এবং সে কারণে অহিংস) উপায়ে একাধিক এজেন্সিকে ক্ষমতা 
অর্পণ করে। কালক্রমে কোনও নির্দিষ্ট ভূখণ্ডের মধ্যে ক্ষমতাবান এজেন্সি আধিপত্য কায়েম করে 
এবং ব্যক্তির জীবন ও সম্পত্তি রক্ষার দায়িত্ব পায়। এইভাবে ন্যুনতম কাজের জন্য দায়িত্বপ্রাপ্ত 
ন্যুনতম রাষ্ট্র সৃষ্ট হয়। এই যুক্তি অনুসারে যেহেতু এজেন্সিটিকে স্বেচ্ছাকৃত ও অহিংস সম্মতির 
মাধ্যমে দায়িত্ব দেওয়া হয়, সেইজন্য এই দায়িত্ব অর্পণ ছিল ন্যায়সম্মত। একই যুক্তিতে পরবর্তীকালে 
ক্ষমতার সব ধরণের হাতবদল প্রক্রিয়াও ছিল ন্যায়সঙ্গত (HPS) | সুতরাং নোজিকের বক্তব্য হলো 
সামাজিক উপযোগের যুক্তি দেখিয়ে বা রলসীয় ন্যায্যতা (ফেয়ারনেস)-এর যুক্তিতে ব্যক্তির জীবন 
যাপনের প্রক্রিয়ায় এবং সম্পত্তি ভোগদখলের ব্যাপারে রাষ্ট্রের হস্তক্ষেপ করার কোনও ক্ষমতা 
যুক্তিসঙ্গত এবং সমর্থনযোগ্য নয়। এটাকেই তিনি বন্টনের ন্যায়বিচার সংক্রান্ত স্বত্বাধিকার we’ 
(এন্টাইটেলমেন্ট থিঅরি) বলছেন। 

ন্যায়নীতি (জাস্টিস) সম্পর্কিত উদারনীতিক ধারণা প্রধানত দু'ধরণের-_উপযোগবাদী 
(ইউটিলিটেরিয়ান) এবং চুক্তিবাদী (কন্ট্রাকচুয়াল)। এই দুই গোষ্ঠীর দার্শনিকগণ ব্যক্তি স্বাধীনতার 
আদর্শের ওপরই ন্যায়নীতির ধারণা গড়ে তুলেছেন। ব্যক্তি স্বাধীনতাবাদী (লিবারটেরিয়ান) তাত্বিক 
হিসেবে নোজিক ন্যায়নীতির উদীরনীতিক ব্যাখানের এই দুই ধারণারই সমালোচনা করেছেন। জন 
তত্ব উপস্থিত করেছেন। নোজিক ব্যক্তি সম্পত্তি সংক্রান্ত যে তত্ব উপস্থিত করেছেন তার তিনটি 
দিক রয়েছে £ প্রথমত, সম্পত্তির মূলনীতিগত যাথার্থ, দ্বিতীয়ত, সম্পত্তি হস্তাতস্তরের ব্যাপার; 
তৃতীয়ত, অন্যায্য সম্পত্তি অধিকারের সংশোধন। প্রথমটি সম্পত্তির সৃষ্টি সম্পর্কিত, দ্বিতীয়টি সম্পত্তি 
একজনের হাত থেকে অন্যজনের হাতে যাওয়া সম্পর্কিত, এবং তৃতীয়টি হলো প্রথম ও দ্বিতীয় 
লঙ্ঘিত হলে তার সংশোধন সম্পর্কিত। ন্যায়নীতি প্রসঙ্গে রলসীয় তত্তে বলা হয় যে, বন্টনের 
ক্ষেত্রে উদ্দিষ্ট ন্যায়নীতি লঙ্ঘিত হলে রাষ্ট্রের হস্তক্ষেপ করা উচিত। [фа ব্যক্তিবিশেষের 
স্বত্বাধিকারের পক্ষে রলস্‌ কোন যুক্তি দেন নি, কেননা রলস্‌ তার ন্যায়নীতির তত্ব গঠনের সূচনায় 
ধরে নিয়েছেন যে, প্রাথমিক অবস্থায় অজ্ঞতার আবরণের মধ্যে বাস করা হেতু বন্টনের সময়ে 
কে কতটা ভোগ্যদ্রব্য পাবে সে সম্বন্ধে কারুরই কোন ধারণা ছিল না। 

নোজিকের স্বত্বাধিকার weg বন্টনের কোন বিশেষ ছক নেই এবং বিশেষ কোন উদ্দেশ্য সাধনের 
জন্য রাষ্ট্রের কর্তব্য সম্বন্ধেও কিছু বলা হয় নি। নোজিক বলছেন, ভোগ্যদ্রব্যের সামাজিক বন্টন 
তখনই ন্যয়সম্মত (জাষ্ট) হবে যখন বন্টনের প্রক্রিয়াটি ন্যায়সম্মত হয়। তার নিজের ভাষায়, 
ভোগ্যদ্রব্যের সামাজিক বন্টনে "from each as they choose, to each as they are chosen" 
নীতি অনুসরণ করা হলে তবেই বন্টন প্রক্রিয়াটি ন্যায়সম্মত হয়। মার্কিন যুক্তরাষ্ট্রের বিখ্যাত 
বাঙ্কেটবল খেলোয়াড় উইণ্ট চেম্বারলেনের উদাহরণ দিয়ে বক্তব্যটি বোঝানো হয়েছে। ধরা যাক, 
একটি সমাজে সকল ব্যক্তির আয় সমান। সেখানে চেম্বরলেনের ভক্তরা তার খেলা দেখার জন্য 
তাকে স্বেচ্ছায় টিকিটের দামের ওপর পঁচিশ সেন্ট বেশি দিতে আপত্তি করবে না। চেম্বারলেনের 
সহ-খেলোয়াড়রাও এতে আপত্তি করবেন না। নোজিক এই ব্যবস্থাকে APTS’ মনে করেন, 
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কারণ প্রথম কাজটি ন্যায়সম্মত এবং ন্যায়সম্মত অবস্থান থেকেই মানুষ ছ্বিতীয়টিতে গেছে। সুতরাং 
সমগ্র প্রক্রিয়াটি ন্যায়সম্মত। সামগ্রিকভাবে শেষমেশ এই প্রক্রিয়ায় সমতা না থাকলেও এর মাধ্যমে 
কারুর ব্যক্তিগত স্বাধীনতা নষ্ট হয়নি, প্রত্যেকের নিজের মতো করে চুক্তিবদ্ধ হওয়ার স্বাধীনতাও 
ক্ষুন্ন হয়নি। নোজিক উদারনীতিকদের “সুযোগের সমতা” (ইকোয়ালিটি অব্‌ অপরচুনিটি) ধারণাটিকে 
অন্যায্য’ এবং সে কারণে সমর্থনযোগ্য নয় বলে মনে করেন, কারণ এই ব্যবস্থার অর্থ হলো যারা 
সুযোগ ভোগ করছে তাদের থেকে নিয়ে যাদের সুযোগ নেই তাদের তা দেওয়া। তার মতে, সুযোগ 
বা সম্পত্তি যদি ন্যায়সম্মত পথে অর্জন করা যায় তা হলে তাতে ব্যক্তিগত অধিকার জন্মায় এবং 
তা ব্যক্তির কাছ থেকে কেড়ে নিলে ন্যায়নীতি লঙ্ঘন করা হয়। রাষ্ট্রের ক্ষমতা ব্যবহার করে যদি 
একজনের সম্পত্তি কেড়ে নিয়ে পুনর্বন্টনের উদ্দেশ্যে অন্যকে দেওয়া হয়, তাহলে ব্যক্তি স্বাধীনতা 
খর্ব হয় এবং এই প্রক্রিয়ায় শেষ পর্যন্ত ব্যক্তি স্বাধীনতা লোপ পেতে পারে। নোজিক বলছেন, 
সাম্যের জন্য স্পৃহা আসলে ঈর্ষা থেকে জন্মায় যা মূলত একটি যুক্তিহীন সংস্কার। 

রলস্‌ তীর ন্যায়নীতি তত্ত্বের ব্যাখ্যানে যেমন ACSA মতাদর্শকে নতুনভাবে ব্যবহার করেছেন, 
নোজিক তেমনই লকের ব্যক্তিগত সম্পত্তি সংক্রান্ত বক্তব্যকে নতুনভাবে ব্যাখ্যা করেছেন! লকের 
মতে, যখন কেউ মালিকানাহীন সম্পত্তি হস্তগত করে তখন অন্য কোন ব্যক্তির অবস্থার অবনতি 
ঘটে না। লকের এই বক্তব্যের মর্মার্থ হলো ব্যক্তি তার নিজস্ব প্রয়োজন মেটানোর জন্য যা নেবে 
তারপরও যেন অন্য সকলের জন্য যথেষ্ট ভালো কিছু (এনাফ GTS গুড) অবশিষ্ট থাকে। সুতরাং 
লকের মতে ব্যক্তিগত সম্পত্তি ভোগ দখল করার অধিকার হলো “প্রাকৃতিক অধিকার” ন্যোচারাল 
রাইট)। অর্থাৎ জীবন ধারণের জন্য যতটুক প্রয়োজন তাই ব্যক্তিগত অধিগ্রহণের সীমারেখা নির্দিষ্ট 
করে দেয়। বিশ শতকের শেষ প্রান্তে দাঁড়িয়ে নোজিক লকের ধারণার নতুন ব্যাখ্যা দিলেন মুক্ত 
বাজারের প্রেক্ষিতে। যুক্ত বাজার ব্যবস্থার যে নিদেষি উপকারী ফল আছে তা তিনি ধরে নিয়েই 
বলছেন যে, ব্যক্তির সম্পত্তি ভোগের ব্যাপারটি সুসম্পন্ন হতে পারে মুক্ত বাজার ব্যবস্থার মাধ্যমে | 
পুঁজিবাদী ব্যবস্থায় মুক্ত বাজারের যে বিশেষ প্রয়োজন রয়েছে সে সম্বন্ধে নোজিক কোন সন্দেহ 
পোষণ করেন না। বরং তার মতে রাষ্ট্রক্ষমতা ব্যবহার করে ব্যক্তি অধিকার সীমিত করা সম্পূর্ণ 
„ অবৈধ এবং অন্যায় কাজ। 

অবশ্য ব্যতিক্রম হিসেবে নোজিক একথা মেনে নিয়েছেন যে, প্রয়োজন হলে সমাজের সবচেয়ে 
অবহেলিত অংশের স্বার্থে সমাজের পুনর্গঠন করা যেতে পারে। সেক্ষেত্রে তিনি তার “ন্যুনতম রাষ্ট্রের' 
ধারণা থেকে “সম্প্রসারিত রাষ্ট্রের” (এক্সটেনসিভ CBD) ধারণায় সরে আসতে রাজী। সমাজে ন্যায় 
নীতি প্রতিষ্ঠার জন্য সংশোধন (রেকটিফিকেশন) প্রক্রিয়া গ্রহণ করতে তার আপত্তি নেই। তবে 
তার “সম্প্রসারিত রাষ্ট্র, হবে সাময়িক প্রয়োজন মেটানোর জন্য; তা কখনই স্থায়ী এবং গ্রহণযোগ্য 
ব্যবস্থা হবে না। কোন চরম সমাজতান্ত্রিক ব্যবস্থা অপেক্ষা সংশোধিত রাষ্ট্র ব্যবস্থা তার কাছে অনেক 
বেশি গ্রহণযোগ্য | কিন্তু তার বক্তব্যে এটা স্পষ্ট নয়, তিনি সংশোধন প্রক্রিয়া একবার মাত্র গ্রহণ 
করতে চান, নাকি এই প্রক্রিয়া চলতেই থাকবে। সামগ্রিক বিপ্লব ছাড়া রাষ্ট্রচরিত্র সংশোধন করা 
সম্ভব নয়, এমন কি তাতেও সব সমস্যার সমাধান হয় না। নোজিকের “ন্যুনতম রাষ্ট্রের’ ধারণায় 
এইটাই দুর্বলতম অংশ। কারণ, সমাজ বিবর্তনের ছক এবং সর্বাঙ্গীনভাবে গ্রহণযোগ্য রাষ্ট্র কখনই 
এককালীন সমাধানের কোন ব্যাপার হতে পারে না। মানুষের সমাজ চিরকাল পরিবর্তনশীল এবং 
এটাই তার চারিত্রিক বৈশিষ্ট্য। নোজিকের রাষ্ট্রদর্শনে এই সত্যের কোন স্বীকৃতি নেই। 


109 


The Calcutta Journal of Political Studies, Vol.-3&4, Nos.-1&2 


রলসের মতোই নোজিকও উপযোগবাদ বর্জন করেছেন, কারণ উপযোগ GIG এক ব্যক্তি থেকে 
অপর ব্যক্তির পার্থক্য স্বীকৃত নয়। রলস এবং নোজিক দুজনেই কান্টায় আদর্শে ব্যক্তিকে সামাজিক 
ক্ষেত্রে ‘উপায়’(মিনস্্‌) হিসেবে না দেখে লক্ষ্য" (че) হিসেবে দেখার পক্ষপাতী। তাদের 
ন্যায়নীতি woe এর স্বীকৃতি রয়েছে। তবে নোজিকের মতে ব্যক্তির ব্যক্তিত্ব অলঙ্ঘনীয় 
£ইন্ভায়োলেবল)। ব্যক্তির সামাজিক চরিত্র তার কাছে গুরুত্বপূর্ণ নয়। এই ব্যাপারে তিনি ঘোরতর 
রলস্-বিরোধী। রলস্-কঙ্লিত রাষ্ট্রগঠনের প্রাথমিক স্তরে চুক্তি সম্পাদনকারী ব্যক্তিরা সামাজিক 
গোষ্ঠীগত প্রভাবের গুরুত্ব স্বীকার করেছিল, কিন্তু নোজিকের তনত্বে সে রকম কোন প্রভাবের 
গুরুত্ব স্বীকার করা হয় নি। সমাজের সচ্ছল উচ্চবিত্ত অংশ পিছিয়ে-পড়া নিম্নবিত্ত অংশের স্বার্থে 
প্রয়োজনে ত্যাগ স্বীকার করবে এরকম কোন কথা নোজিক মানতে রাজি নন। তিনি প্রয়োজনে 
এইটুকু মানতে রাজি যে, স্বেচ্ছাপ্রণোদিত সামাজিক সহযোগিতা কোন এক গোষ্ঠীর সদস্যদের 
নিজেদের মধ্যে সম্ভব হতে পারে, কিন্তু উচ্চবিত্ত ও নিম্মবিত্তের মধ্যে তা সম্ভব নয়। তার মতে 
স্বেচ্ছাপ্রণোদিত সামাজিক সহযোগিতার কোন অস্তিত্ব নেই, কারণ এরকম সহযোগিতার মাধ্যমে 
স্থিতস্বার্থসম্পন্ন ব্যক্তিরাই উপকৃত হয়। 

নোজিক রলসীয় “ন্যায্যতা’-র (ফেয়ারনেস) ধারণা গ্রহণ করেন না, কেননা এর মাধ্যমে 
রাষ্ট্রক্ষমতা সম্প্রসারিত হওয়ার সুযোগ পায়। তার মতে ব্যক্তির প্রতিভা এবং সামর্থ্য তার নিজস্ব 
সম্পদ যার ওপর সমাজের কোন অধিকার নেই। ব্যক্তি বৈধভাবে যে সকল ভোগ্যদ্রব্য অর্জন 
করে তাতে তার সম্পূর্ণ স্বত্বাধিকার আছে। নোজিকের স্বত্বাধিকার GE ন্যায়নীতিকে বুঝতে চায় 
এতিহাসিক প্রক্রিয়ার নীতি অনুসরণ করে, অর্থাৎ কীভাবে বা কোন্‌ নীতি অনুযায়ী সম্পত্তি বা 
ভোগ্যদ্রব্য বন্টিত হচ্ছে তার চেয়ে কীভাবে সম্মত্তি অর্জন করা হয়েছে তার ওপর তিনি বেশি 
জোর দেন। সামাজিক ন্যায়ের চরম লক্ষ্য স্থির করে তদনুযায়ী ন্যায়সম্মত বন্টন ব্যবস্থা স্থির করতে 
গেলে সবসময় রাষ্ট্রের হস্তক্ষেপ আসবেই। কিন্তু নোজিকের কাছে রাষ্ট্রের হস্তক্ষেপ কোন ভাবেই 
গ্রহণযোগ্য নয়। ন্যুনতম রাষ্ট্র-এর আদর্শই তার অভিপ্রেত রাষ্ট্রদর্শন। 

ন্যুনতম রাষ্ট্রের” পক্ষে নোজিকের যুক্তিকে তাঁর সমালোচকরা গ্রহণযোগ্য বলে মনে করেন 
না, কারণ তাদের মতে ‘MAPS হাতবদল’ এবং “সম্মতি সংক্রান্ত নোজিকীয় ধারণা সমাজ 
বিকাশের অভিজ্ঞতার ওপর প্রতিষ্ঠিত নয় এবং ইতিহাসের বিচারে এগুলি সারশূণ্য। সাধারণভাবে, 
মনস্তাত্বিক বা সমাজতাত্তিক (মার্কসীয়) ব্যাখ্যায় দেখা যায় আর্থ-সামাজিক কারণে সম্পত্তি 
হাতবদলের জন্য সম্মতি কখনই স্বেচ্ছায় দেওয়া হয় না, তা জোর করে আদায় করা হয়। নোজিক 
এই যুক্তি মানতে চাননি। 

নোজিক “ব্যক্তি'-র যে ধারণা উপস্থিত করেছেন সে ব্যক্তি অ-সামাজিক' (আ্যা-সোশাল) নয়। 
সে ব্যক্তি নিজস্ব ব্যাপারে সিদ্ধাত্তগ্রহণের ক্ষেত্রে আত্মনির্ভরশীল। সমাজ সংগঠনের সাধারণ 
সামাজিক স্বার্থের অস্তিত্ব নোজিক অস্বীকার করেন নি, কিন্তু তিনি কোন প্রতিষ্ঠানের আধিপত্য 
মানতে রাজি на রাষ্ট্রকে তিনি শুধু ততটুকু ক্ষমতাই দিতে রাজি যেটুকু ক্ষমতা ব্যক্তির বিকাশ 
প্রক্রিয়ায় সাহায্য করবে। এই কারণেই তিনি বন্টনের ন্যায়বিচার প্রসঙ্গে রলসীয় wogs বিরোধিতা 
করেছেন। তার মতে সমাজের “সামষ্টিক উদ্দেশ্য, কোলেস্টিভ পারপাজ) সাধনের জন্য ব্যক্তির 
শক্তি-সামর্ঘ্য ও প্রতিভা ব্যবহার করা উচিত নয়। ব্যক্তির শক্তি-সামর্থ্য ও প্রতিভা তার নিজস্ব 
সম্পত্তি এবং তা কী উদ্দেশ্যে সে ব্যবহার করবে সে ব্যাপারে তার পূর্ণ স্বাধীনতা থাকা উচিত। 
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কিন্তু একই সঙ্গে নোজিক “নৈরাজ্যবাদী” (আ্যানার্কিস্ট) সমাধান গ্রহণ করতে রাজী নন, কেননা 
সেক্ষেত্রে শেষমেশ আবার সমাজে কোনও এক ধরণের কর্তৃত্বের আবির্ভাব হবে এবং তার ফলে 
ব্যক্তি স্বাধীনতা বিপন্ন হবে। 

নোজিক উপরোক্ত গ্রন্থে তার নিজস্ব কল্পনাশ্রয়ী ইউটোপিয়ান) সুখী সমাজের ছবি এঁকেছেন 
যা অধিকাংশ উদারনীতিক চিস্তাবিদের কাছে গ্রহণযোগ্য মনে হয় নি, কারণ তা উদারনীতিক রাষ্ট্রের 
বছত্ববাদিতার মূল সুরের সঙ্গে মেলে না। নোজিক চান, ন্যুনতম রাষ্ট্রের’ প্রতিষ্ঠানগুলি উদারনীতিক 
রাষ্ট্রীয় ব্যবস্থার রূপরেখা তৈরী করবে এবং এই রাষ্ট্র ব্যবস্থায় ব্যক্তি অন্যদের সঙ্গে সহযোগিতা 
করে তার নিজস্ব কক্সনাশ্রিত বিভিন্ন ধারণাকে বাস্তবায়িত করার সুযোগ পাবে। এই রাষ্ট্রে ব্যক্তি 
তার আর্থিক স্বাধীনতা রক্ষা করার সঙ্গে সঙ্গে মত প্রকাশের এবং নিজস্ব পছন্দের জীবনধারা 
(কালচার) বেছে নেওয়ার মতো অন্যান্য স্বাধীনতাও ভোগ করতে পারবে। সেজন্য মুক্ত বাজার 
অর্থনীতির পক্ষে নোজিক প্রদত্ত ধ্রুপদী উদারনীতির সংশোধিত ভাষ্য সাবেকী রক্ষণশীল বক্তব্য 
অপেক্ষা অধিক গুরুত্বপূর্ণ হয়ে উঠেছে। 

নোজিক তার রাষ্ট্রতত্তবে জন লকের উদারনীতিতে ফিরে গেছেন। লকের প্রাকৃতিক অধিকারের 
ধারণাকে নোজিক বিশ শতকের শেষ দিকে পশ্চিমী জগতের অভিজ্ঞতায় নতুনভাবে দেখতে 
চাইলেন। তার মতে ব্যক্তি অধিকার’ কোন কিছুর দ্বারা সীমাবদ্ধ নয়। কিন্তু তাকে বুঝতে হবে 
স্বাধীনতা ও সাম্যের প্রতিভূ ব্যক্তি মানুষের ধারণাকে কেন্দ্র করেই। নোজিক একথা মানতে রাজি 
নন যে, সমাজে গোষ্ঠী জীবন থেকে ব্যক্তি অধিকারের জন্ম হয়, অথবা কোন এক সময়ের প্রকৃতির 
রাজ্যে (ষ্টেট অব্‌ নেচার) মানুষের জীবনধারা থেকে পাওয়া সুবিধাগুলির যোগফল হলো “ব্যক্তি 
অধিকার'। সুতরাং তার মতে “সর্বজনীন ব্যক্তি অধিকার” ধারণাটি অর্থহীন, কেননা ইতিহাসের 
যে কোন যুগে সকল সমাজ ব্যবস্থায় ব্যক্তির সাধারণ অধিকার বলে অর্থবহ কোন কিছু হয় না। 
নোজিকের কাছে ব্যক্তি অধিকারের অর্থবহ এবং গ্রহণযোগ্য ধারণা হলো বিশেষ ভোগ্যবস্তুর ওপর 
বিশেষ ব্যক্তির বিশেষ অধিকারের পোর্টিকুলার রাইট) ধারণা। তার মতে লক তার প্রাকৃতিক রাজ্যে 
ব্যক্তিকে যেসব অধিকার দিয়েছিলেন সেগুলি রক্ষা করাই হল “ন্যুনতম রাষ্ট্রের” একমাত্র কর্তব্য 
আধুনিককালে রাষ্ট্র যে ব্যক্তির আয়ের ওপর কর ধার্য করে তাকে নোজিক বাধ্যতামূলক শ্রমের 
সমগোত্রীয় মনে করেন এবং মন্তব্য করেছেন যে, রাষ্ট্র-কর্তৃক ধার্য আয়কর ব্যক্তি স্বাধীনতাকে ব্যাহত 
করে এবং সে কারণে তা অবাঞ্ুনীয়। কিন্তু ন্যুনতম রাষ্ট্রের নিজস্ব ব্যয়নির্বাহ কীভাবে হতে পারে 
সে ব্যাপারে নোজিক কিছু বলেন নি। অনেকেই নোজিকের এই যৌক্তিক দুর্বলতাকে তার ব্যর্থতা 
বলে অভিহিত করেছেন। এই ব্যর্থতা লকের রাষ্ট্রধারণার মধ্যেও রয়ে গিয়েছে, এবং হারবাট 
স্পেনসারের চরম ব্যক্তিস্বাতস্ত্যবাদী রাষ্ট্রতত্তের মধ্যেও একই ধরণের ব্যর্থতা লক্ষণীয়। আসলে এই 
ব্যর্থতা ন্যুনতম রাষ্ট্রের তাত্বিক বক্তব্যের মধ্যেই অস্তর্নিহিত রয়েছে। 

নোজিকের উদারনীতিক রাষ্ট্রতত্তের মূল কথা হল ব্যক্তি অধিকারের ধারণা। এই অধিকারগুলি 
পারস্পরিক আলোচনা বা দেওয়া-নেওয়ার সমঝোতা থেকে উদ্ভূত নয়; এগুলিকে ‘প্রাকৃতিক 
অধিকার” বলা যেতে পারে। ব্যক্তি যদি স্বেচ্ছায় “সম্মতি দেন একমাত্র তবেই এই অধিকারগুলি 
ভার হাতছাড়া হতে পারে, অন্যথায় নয়। এই মৌল অধিকারগুলি ব্যক্তিগত সম্পত্তির মতোই ব্যক্তির 
নিজস্ব সম্পত্তি 

নোজিকের মতে রাষ্ট্রের সংগঠন কী ধরণের হবে তা রাষ্ট্রদর্শনের মূল কথা নয়। মূল কথা 
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হল, রাষ্ট্র আদৌ থাকা উচিত কি-না। স্বাধীন ব্যক্তিদের নিজেদের মধ্যে স্বেচ্ছামূলকভাবে আদান- 
প্রদানের ভিত্তিতে গড়ে ওঠা একটি নৈরাজ্যবাদী শাসনব্যবস্থাকেই নোজিক সমর্থন করেন। তিনি 
চান তার “ন্যুনতম রাষ্ট্রে’ নাগরিকরা নিজেদের কিছু অধিকার ত্যাগ করে একটি পারস্পরিক রক্ষা 
সমিতি গড়বেন তাদের ব্যক্তিগত নিরাপত্তার জন্য এবং নিজেদের অন্যান্য অধিকার রক্ষা করার 
জন্য। তাঁর কল্পিত ন্যুনতম রাষ্ট্রের ধারণার সঙ্গে এই ধরণের স্বেচ্ছামূলক সংঘ-সমিতি 
সঙ্গতিসম্পন্ন। ন্যুনতম রাষ্ট্রের কাজ হল হিংসা, চুরি-চামারি, জালিয়াতি ইত্যাদি থেকে ব্যক্তিস্বার্থকে 
রক্ষা করা এবং চুক্তি বলবৎ করা। এই ধরণের রাষ্ট্রে ব্যক্তির কাছে গ্রহণযোগ্য শর্তে অধিকার 
হাতবদল করা তিনি অনুমোদন করেন। এর চেয়ে বেশি ক্ষমতাশালী কোনও রাষ্ট্রকেই নোজিক 
সমর্থন করেন নি। কারণ, তার মতে সমাজে সম্পদের সমবন্টনের নামে রাষ্ট্র যদি ব্যক্তির জীবনে 
হস্তক্ষেপ করতে থাকে, তাহলে ব্যক্তির অধিকার নষ্ট হবে। এই যুক্তিতে তিনি রলসের বন্টনভিত্তিক 
ন্যায়নীতি ডিষ্ট্রিবিউটিভ জাষ্টিস) ধারণার বিরোধিতা করেছেন। তার যুক্তি হল, ব্যক্তি যদি নিজস্ব ' 
বিচারবুদ্ধিতে বাঞ্ছনীয় জীবন যাপনের একটা বৃহত্তর ধারণা গ্রহণ করে, তবেই যুক্তিবাদিতা, স্বাধীন 
ইচ্ছাশক্তি, নৈতিক ভূমিকা ইত্যাদি কথা বলা চলে। এইভাবে ব্যক্তির কাছে তার জীবনের অর্থ 
স্পষ্ট হয়ে ওঠে। সুতরাং ব্যক্তি অধিকারের অস্তিত্ব স্বীকার করা হয়, কারণ অধিকার ব্যাহত হলে 
জীবনের অর্থই থাকে না। ভার কাছে ‘নৈতিক এজেন্ট হিসেবেই ব্যক্তির গুরুত্ব, কারণ ব্যক্তির 
নিজস্ব পছন্দমতো নিজের জীবন গড়ে তোলার সামর্থ্য আছে। 

নোজিক তাঁর যুক্তি পরম্পরার মধ্যে লক ও কান্টের বক্তব্যের সমন্বয় করেছেন। তিনি “ন্যুনতম 
ay ও “সৃষ্টিশীল ব্যক্তি’ পছন্দ করেন। তিনি ব্যক্তির ওপর রাষ্ট্রের অভিভাবকত্ব মানতে রাজি 
নন। তার মতে “বন্টনভিত্তিক ন্যায়নীতি (CRs জাস্টিস) রাষ্ট্রের মাধ্যমে ওপর থেকে 
চাপিয়ে দেওয়া উচিত নয়; ব্যক্তির ওপরই তা ছেড়ে দেওয়া উচিত। কোনও রকম প্রাতিষ্ঠানিক 
ব্যবস্থার মাধ্যমে ন্যায়নীতি প্রতিষ্ঠা করায় তার সায় নেই। এই বিষয়ে নোজিকের স্থান পুরোপুরি 
মার্কসবাদের বিরোধী। কিন্তু সমাজের স্বার্থে ও সামাজিক উপযোগের কারণে ব্যক্তিগত সম্পত্তির 
অধিকার কেন প্রয়োজনমাফিক সীমিত করা হবে না তার কোনও যুক্তিগ্রাহ্য কারণ নোজিক দেখাতে 
পারেননি। ব্যক্তির “স্বেচ্ছায় অধিকার ছেড়ে দেওয়া’ এবং “সম্মতি জানানোর’ নোজিকীয় ধারণা 
ইতিহাসের বাস্তব অভিজ্ঞতায় সারহীন বলেই মনে হয়। মার্কস দেখিয়েছেন কীভাবে ব্যক্তির “সম্মতি 
বিভিন্ন সমাজতাত্তিক ও মনস্তাত্বিক কারণে সীমিত বা বিঘ্নিত হয়। নোজিক মার্কসের যুক্তির কোনও 
সদুত্তর দিতে পারেন নি। 

সব ধরণের কল্যানব্রতী রাষ্ট্রের আদর্শকে এবং সম্পদ বন্টনের রলসীয় নীতিকে সমালোচনা 
করে নোজিক তার অধিকারভিত্তিক সামাজিক ন্যায়নীতির ws তৈরি করেছিলেন। একই সঙ্গে তিনি 
নৈরাজ্যবাদী (এনার্কিস্ট) ধ্যানধারণার বিরোধিতা করেছেন, কারণ ব্যক্তিস্বার্থপ্রণোদিত প্রতিষ্ঠানগুলির 
পূর্ণ প্রতিযোগিতা প্রচলিত হলে আবার কোনও এক ধরণের রাষ্ট্রীয় নিয়ন্ত্রণের প্রয়োজন দেখা দেবে। 
সুতরাং রলসকে যদি “বামপন্থী (বা সাম্যপন্থী) উদারনীতিক" বলা যায়, তাহলে নোজিকের অবস্থান 
একজন 'মুক্তিবাদী €লিবার্টেরিয়ান) দক্ষিণপন্থী উদারনীতিকের?। 

রলসের বিরুদ্ধে নোজিকের প্রধান সমালোচনা হলো রলস্‌ ব্যক্তির “সৃষ্টিশীল আত্মস্বাতন্ত্য’ 
ক্রিয়েটিভ cer) স্বীকার করেননি। সুতরাং নোজিক মনে করেন, রলসীয় রাষ্ট্রব্যবস্থা 
হস্তক্ষেপকারী রাষ্ট্রের হাত থেকে সৃষ্টিশীল ব্যক্তিকে রক্ষা করতে পারেনি। নোজিক চাইতেন প্রতিটি 
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ব্যক্তির নিজস্ব প্রতিভা বা সম্পদ নিজের ইচ্ছা অনুযায়ী ব্যবহার করার স্বাধীনতা থাকা উচিত। 
ব্যবহার করে সামাজিক কল্যাণসাধনের জন্য নাগরিকদের ABMS কর প্রদানে বাধ্য করার 
প্রক্রিয়ার মধ্যে উদারনীতি-বিরোধী মনোভাব রয়েছে। সাম্প্রতিককালে উন্নত দেশগুলিতে 
বুদ্ধিজীবিদের মধ্যে যে প্রতিষ্ঠান-বিরোধী (আ্যান্টি-এস্ট্যাবূলিশমেন্ট) মনোভাব দেখা যায় তার একটা 
সম্ভাব্য ব্যাখ্যা হল, নোজিকের ভাষায়, “আপেক্ষিক বঞ্চনা” (রিলেটিভ ডিপ্রাইভেশন)। 
গণতান্ত্রিক কল্যাণব্রতী রাষ্ট্রব্যবস্থায় ব্যক্তির বাহ্যিক স্বাধীনতার পথে যে বিপদের কথা জন স্টুয়ার্ট 
মিল বলেছিলেন নোজিক তা স্বীকার করেন এবং মিলের মতোই নোজিকও ব্যক্তির নিজস্ব পছন্দের 
জীবনধারা বেছে নেওয়ার অধিকারকে রক্ষা করার ওপর যথেষ্ট গুরুত্ব দিয়েছেন। তথাকথিত 
“সামাজিক কল্যাণের’ যুক্তির ওপরে ব্যক্তির 'আত্ম-স্বাতন্্' (সেলফ অটোনমি) অগ্রাধিকার পাওয়া 
"hong অধিকার সম্পর্কিত কান্টের বক্তব্য এবং সৃষ্টিশীল ব্যক্তির বাহ্যিক স্বাধীনতার প্রয়োজনীয়তা 
সম্পর্কিত মিলের বক্তব্যের গণতান্ত্রিক কালোপযোগী সংমিশ্রণ ও সমন্বয় দেখা যায় নোজিকের 
ন্যুনতম রাষ্ট্রের তত্ব এবং অধিকারভিত্তিক স্বত্বাধিকার’ (এন্টাইটেলমেন্ট) weg নোজিক যে 
ধরণের ব্যক্তি স্বাতন্ত্যবাদের মতাদর্শকে তুলে ধরেছেন সেখানে সামাজিক সংহতি ও সমাজে 
বসবাসকারী ব্যক্তিদের মধ্যে পারস্পরিক আত্মিকবোধ (ফেলো ফিলিং) পুরোপুরি অনুপস্থিত। 
অনেকেই 'নব-দক্ষিণপন্থী” নিউ রাইট) রাজনীতির ওপর নোজিকের গুরুত্বপূর্ণ প্রভাবের কথা 
বলেছেন। অবশ্য মনে রাখতে হবে, নোজিক তার ত্যানার্কি, ষ্টেট wore ইউটোপিয়া” (১৯৭৪) 
গ্রন্থের অনেক চরম বক্তব্যের সুর পরবর্তীকালে তাঁর “দি একজামিন্ড্‌ লাইফ (১৯৮৯) গ্রন্থে 
অনেক নরম করে এনেছেন, এবং রাষ্ট্র ও ব্যক্তির মধ্যে সম্পর্ক সম্বন্ধে তার আগের বক্তব্য কিছুটা 
সংশোধন করেছেন। . 
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নৌবিদোহের ইতিহাস : একটি পর্যালোচনা 
দীপককুমার দাশ 


উপনিবেশবাদী সামরিক নিয়মবিধিতে বিদ্রোহের সংখ্যা বেশ ব্যাপক। নিন্নবর্গের* ইচ্ছার যে কোন 
অনুমোদিত প্রকাশই বিদ্রোহ। অখাদ্য-কুখাদ্য সম্পর্কে ©чп কর্তৃপক্ষের বিরুদ্ধে খোলাখুলি প্রতিবাদের 
সমগোত্রীয়। আপৎকালীন অবস্থায় উচ্চবর্গ ভেদাভেদবিচার সম্পূর্ণ বিসর্জন দেয় এবং যে কোন 
বিক্ষোভ সম্পর্কে নির্মম নির্দয় হওয়াকে শৃঙ্খলা রক্ষার স্বার্থে জরুরী মনে করে। এ রকম 
পরিস্থিতিতেও কিন্তু রয়্যাল ইণ্ডিয়ান নেভি (এরপর থেকে আর. আই. এন.) রেটিং (নৌসেনা) 
প্রতিবাদ প্রতিরোধ থেকে নিরস্ত হয় নি। দ্বিতীয় বিশ্বযুদ্ধের মত গুরুতর অবস্থাতেও অন্যায়, অবিচার 
বা পীড়নের বিরুদ্ধে বহুবার সে বিভিন্নভাবে বিক্ষোভ জানিয়েছে 

নিন্নবর্গের প্রতিবাদের PAT চেহারা লক্ষণীয় £ ব্যক্তিগত স্তরে প্রাত্যহিক প্রতিরোধ এবং ইউনিট 
জাহাজ বা উপকূলবর্তী প্রতিষ্ঠান স্তরে যৌথভাবে কর্তৃত্ব লঙ্ঘন। প্রথমোক্তের সবচাইতে উল্লেখযোগ্য 
নমুনা বোধ হয় কাজ ছেড়ে পালানো খুব খোলাখুলি না হলেও এটা নিয়োগকর্তাদের জাল-জোচ্ছুরি, 
ছলচাতুরীর বিরুদ্ধে ক্ষোভ প্রকাশের প্রাচীনতম কৌশলও। এই উপায়ে কাজ, কাজের শর্ত, সুযোগ- 
সুবিধা সম্পর্কিত প্রতিশ্রুতি বা বিশ্বাসভঙ্গের প্রতিবাদ জানায় পলায়নপর রংরুট। বস্তৃতপক্ষে, যুদ্ধের 
সময় রংরুটের অপচয় কর্তৃপক্ষের মাথাব্যাথার বড় কারণ হয়ে দাঁড়ায়। বিশেষতঃ শেষ পর্যায়ে 
অপচয়ের অনুপাত নিযুক্তির তুলনায় বাড়তে থাকে এবং সময় বিশেষে তা ছড়িয়ে যায়। যুদ্ধ শেষে 
দেখা গেল অপচয়ের পরিমাণ কর্মরতের অর্দ্ধেক এবং এর একটা বড় কারণ রংরুটের পলায়ন। 
শুধুমাত্র বৈরীতার সময়ের জন্য নিযুক্ত কর্মীর (হসটিলিটিজ ওন্লি রেটিংস) অর্ধেকের বেশী অপচয় 
হয় এবং তার এক-তৃতীয়াংশের বেশী পালানোর জন্য। 

যারা কাজে রয়ে গেল তারাও কিন্তু নির্বিবাদে দমন-পীড়ন, অন্যায়, অবিচার মেনে নেয়নি। 
প্রতিবাদ করার, শাস্তির সম্মুখীন হবার সাহসের অভাব দেখা যায় নি। উচ্চবর্গের ক্ষমতার দাপট, 
শৃঙ্খলার নিগড় ভাঙ্গার চেষ্টা করেছে বারংবার। অস্তর্ধাতের নিত্যনতুন পন্থা, শাস্তিবিধি লঙ্ঘনের 
নতুন নতুন কৌশল উদ্ভাবন করেছে প্রতিনিয়ত। ব্যক্তিগত স্তরে প্রতিরোধ ঘটেছে ঘন ঘন। প্রায় 
প্রতিদিন। উচ্চবর্গের বয়ানে বড় মাপের প্রতিরোধের তুলনায় প্রাত্যহিক প্রতিরোধের উল্লেখ নগণ্য। 
সরকারী দলিল বা প্রাতিষ্ঠানিক ইতিহাসে এ সবের বিবরণ প্রায় নেই বলা চলে। কারণ বোধ করি 
এই যে, ক্ষীণকায় প্রতিবাদের যোগফল বা চূড়ান্ত পরিণতি যাই হোক না কেন, উচ্চবর্গের চোখে 
ক্ষমতার সংরক্ষণে তার তাৎক্ষণিক তাৎপর্য তুলনামূলকভাবে অনেক কম। তাই সে সম্পর্কে তথ্য 
প্রমাণ সংগ্রহ ও তা নথিভুক্ত করার চেষ্টাও উপেক্ষিত। 

প্রাত্যহিক প্রতিরোধের হালচাল জানতে হলে আর. আই. এন কমিশন বা তার আগের তদন্ত 
কমিটিগুলোর রিপোর্টের সেই অংশে চোখ বোলাতে হবে যেখানে নিন্নবর্গের সাক্ষ্য নথিভুক্ত হয়েছে। 
সম্ভাব্য সাক্ষীদের একটা বড় অংশ তদন্ত শুরু হবার আগেই নৌবাহিনী থেকে বহিস্কৃত হয়। 


ডঃ দাশ কলকাতা বিশ্ববিদ্যালয়ে রাষ্ট্রবিজ্ঞানেব রিডার। 
* নিন্নবর্গ/উচ্চবর্গ এখন সমাজবিজ্ঞান বা ইতিহাসে ব্যাপক অর্থে ব্যবহৃত হলেও সামরিক বাহিনীতে আক্ষরিক 
অর্থে চালু ছিল। 


দীপককুমার দাশ : নৌবিদ্রোহের ইতিহাস 


হিসাবে তাদের জবানবন্দীতে রয়েছে অভাব-অভিযোগের স্পষ্ট বিবৃতি। বক্তব্যের যথার্থ প্রমানের 
উদ্দেশ্যে কখনও সখনও তারা উল্লেখ করেছে নিজেদের প্রতিবাদী ক্রিয়াকলাপের কথা । কোন 
বিক্ষোভকে তারা বেআইনী, অবৈধ বা অনৈতিক মনে করে নি বা সেই অর্থে তাদের কাছ থেকে 
কোন অনুশোচনামূলক বিবৃতি আদায় করা যায় নি। রিপোর্টে তাদের অভাব-অভিযোগ নিয়ে দীর্ঘ 
আলোচনার পেছনে বোধ করি উদ্দেশ্য ছিল প্রমাণ করা যে, ১৯৪৬-এর বিদ্রোহটা নিতান্তই 
অরাজনৈতিক, নিছকই স্থানীয় কর্তৃত্ব বিরোধী বিক্ষোভ যার মূলে ছিল কয়েকটা মীমাংসাযোগ্য, নিত্য- 
নৈমিত্তিক দাবীদাওয়া (যেগুলোকে শিক্ষিত কুচক্রী নেতারা ব্যবহার করেছিল প্ররোচনার মাধ্যম 
হিসেবে)। লক্ষণীয় এই যে, রাষ্ট্রের সর্বাপেক্ষা নির্ভরযোগ্য পীড়নমাধ্যম সামরিক বাহিনীকে সুরক্ষিত 
ও সুসংহত রাখার উপায় হলো দৈনন্দিন অভাব-অভিযোগের প্রাতিষ্ঠানিক উপায়ে নিষ্পত্তি ও 
নিয়ন্ত্রণ। সে যাই হোক, চেষ্টা করলে আমরা এ থেকে প্রাত্যহিক প্রতিরোধের একটা রূপরেখা 
নিমণি করতে পারি। জানতে পারি, কাজ ছেড়ে পালানো ছাড়াও এই প্রতিরোধের আরও রকমফের 
আছে যার মধ্যে পড়ে অন্যায় আদেশ অমান্য করা, অপছন্দের কাজ এড়িয়ে যাওয়া, অখাদ্য জিনিস 
না খাওয়া, উর্ধতন অফিসারদের ব্যক্তিগত পরিচর্যা করতে অস্বীকার করা বা ছুটির আবেদন না 
মঞ্জুর হলে (প্রিয়জনের গুরুতর অসুখ বা মৃত্যুর মত কারণ দর্শানো সত্বেও) বিনা নোটিশে কাজ 
ছেড়ে বাড়ী চলে যাওয়া ইত্যাদি। 

প্রাত্যহিক নয় কিন্তু অনেক বেশী প্রকাশ্য ইউনিট বিশেষের যৌথ প্রতিবাদ | প্রাগুক্ত কারণ ছাড়াও, 
খাদ্য দূষণ, ধর্মীয় উপাসনা বা আচারানুষ্ঠান পালনের অধিকার হরণ, দুর্ব্যবহার, বর্ণভেদ বা জীবন/ 
জীবিকার মানের ক্রমাবনতির অভিযোগে বহু প্রতিবাদ সংগঠিত হয়েছে জাহাজে কি উপকূলবর্তী 
প্রতিষ্ঠানে। যুদ্ধের তীব্রতা বৃদ্ধির সঙ্গে তাল রেখে শৃঙ্খলা রক্ষার তাগিদে ক্ষমতার দাপট যেমন 
বেড়েছে তেমনই বেড়েছে এ*রকম প্রতিবাদের সংখ্যা। ১৯৪২ থেকে ১৯৪৫ সালের মধ্যে ঘটে 
যাওয়া প্রতিবাদের হিসেব-নিকেশ অনেকটাই সুনির্দিষ্টভাবে জানা যায়। যুদ্ধের গোড়ার দিককার 
ঘটনার হদিশ বিশেষ নেই। কারণ, উচ্চবর্গের বিচারে তুলনামূলকভাবে তার গুরুত্ব কম ছিল বলেই 
বোধ за | যৌথ প্রতিবাদের হালহকিকৎ ও সালতামামি জানতে হলে শুধু আর. আই. এন্‌ কমিশনের 
চূড়ান্ত রিপোর্টের মধ্যে দৃষ্টি নিবদ্ধ রাখা যথেষ্ট নয়। চলে যেতে হবে একদম প্রাথমিক খসড়ায়। 
কারণ, শেষ হিসেব থেকে বাদ পড়েছে একাধিক Vat | 

প্রাত্যহিক প্রতিরোধ বা যৌথ প্রতিবাদ কোনটাই মনন-বিষুক্ত প্রবৃত্তিজাত ক্রিয়া নয়। দুয়েরই 
পেছনে কার্যকর ছিল প্রতিবাদী ইচ্ছা বা উর্ধতনের অনৈতিক দৌরাত্ের প্রতি বীতরাগ ঠিকই, 
যুদ্ধকালীন জরুরী অবস্থায় এসব প্রতিবাদ-প্রতিরোধ কোনটাই সর্বাত্মক বিদ্রোহের চেহারা নেয় নি। 
কিন্ত একথাও ঠিক যে, সমস্ত নৌবাহিনী জুড়ে অভ্যুত্থানের প্রেক্ষাপট সৃষ্টিতে প্রাত্যহিক প্রতিরোধ 
বা ইউনিট বিশেষের যৌথ বিক্ষোভের ভূমিকা উপেক্ষণীয় নয়। স্বৈরাচারী কর্তৃত্বের ক্রমবর্ধমান 
দমন-গীড়ন, অভাব- অভিযোগের পুঞ্জীভবন ও উদ্বর্তনের প্রয়োজনে উদ্ভূত বিক্ষোভের 
পৌনঃপুনিকতা, অন্য সব দাহ্য উপাদানের সঙ্গে মিশে বিস্ফোরক পরিস্থিতি তৈরী করে। বড় রকমের 
দাবানল সৃষ্টির জন্য দরকার ছিল একটা স্ফুলিঙ্গের। বন্ধের উপকৃলস্থিত সিগনাল স্কুল “তলওয়ার' 
-এর উত্থান সেই স্ফুলিঙ্গ যোগায়। নিমেষে সমগ্র নৌবহর উচ্চবর্গের নিয়ন্ত্রনের বাইরে চলে যায়। 
প্রায় এক শ বছরের কাছাকাছি সময়ের মধ্যে এতবড় বিদ্রোহ সশশ্ত্র বাহিনীর কোন শাখায় ঘটেনি। 
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মোটেই অতিরঞ্জন হবে না যদি বলি, যেখানেই নিম্নবর্গের উপস্থিতি সেখানেই দেখা গিয়েছে তুমুল 
বিক্ষোভ আন্দোলন। প্রায় সব ইউনিটে, বন্দরস্থিত কি মাঝদরিয়ায় ভাসমান জাহাজে, দেশের কি 
দূর বিদেশের উপকূলবর্তী প্রতিষ্ঠানে। অবিশ্বাস্য ভ্রুততায় নীচতলার নৌসেনা বশ্যতার সব চিহ্ন, 
হয়ে গেল সরব আজ্ঞালঙ্ঘনকারী। আত্মপ্রত্যয় ও ক্ষমতা সম্পূর্ণ প্রতিফলিত হলো তাদের কথাবার্তা 
ও ক্রিয়া-কলাপে। ফলে ASE আর অধীনতার চালু সম্পর্ক উল্টে গেল। ঘটনার আকম্মিকতা বা 
ব্যাপকতায় উচ্চবর্গ যত না হতবাক তার চাইতে বেশী হলো অভ্যস্থ সম্পর্কের বিপর্যয়ে। কারণ, 
প্রতিবাদ-প্রতিরোধের বহু নজির থাকা সত্বেও অধস্তনের আনুগত্য নিয়ে অফিসাররা কদাচিৎ সন্দেহ 
পোষণ করেছে। ১৮-২৩ ফেব্রুয়ারী ১৯৪৬-এর উত্তাল ঘটনা-্রাতে ভেঙ্গে পড়ল আদেশ-নির্দেশের 
ক্রমোচ্চ কাঠামো। প্রশ্নাতীত আনুগত্যের জায়গা নিল বলিষ্ঠ আত্ম-উপস্থাপন। 

ফিল্ম ক্লাসিকস্‌ বা বিপুল এঁতিহাসিক গল্পসম্ভারের কল্যাণে বিক্ষুব্ধ ‘বাউন্টি বা পটেমকিন 
চমকপ্রদ ও সুপরিচিত প্রায় অতিকথায় পরিণত। এমনকি এ দুয়ের মাঝে অন্যত্র যে সব জাহাজী 
বিদ্রোহ হয়েছে সেগুলোও পৃথিবীর শ্রেষ্ঠ ঘটনার তালিকাভূক্ত বলে যথেষ্ট আকর্ষণীয় ও বছ 
আলোচিত। তুলনায় ঘরের ভেতরকার ঘটনা “তলওয়ার, (অর্থাৎ ফেব্রুয়ারী ছেচল্লিশের আর. আই, 
এন্‌ বিদ্রোহ) আমাদের কতটুকুই বা পরিচিত। এতাবৎকাল অখ্যাত অনামী বাতিলদের দলভুক্ত 
ছিল। আমাদের আইজেনষ্টাইন্‌ বা ফ্রাঙ্ক লয়েড না থাকলেও দাপুটে জাতীয়তাবাদী ইতিহাসবেত্তার 
কমতি নেই। অথচ তাদের রচনায় “তলওয়ার” হয় উপেক্ষিত, নয় বিকৃত বা প্রার্তিক। দ্বিতীয় 
বিশ্বযুদ্ধোত্তর গণ-অন্দোলনের EOS বিলীয়মান বা আরও খোলসা করে বললে, আই. এন. এ 
বিচার সংক্রান্ত বিক্ষোভের লেজুর। বিদ্রোহী নৌসেনা তার কর্মকাণ্ড বা দৃষ্টিভঙ্গির নিজস্ব কোন 
লিখিত সাক্ষ্য রেখে যায়নি বলা চলে। 'তলওয়ার'-এর প্রথম সারির কর্মী আহমদ ব্রোহী আর. 
আই. এন তদস্ত কমিশনকে খোলাখুলি বলেন, “আমরা আমাদের কাজ করেছি। কারুর কাছে কোন 
প্রমাণ নেই। সব নথিপত্র পুড়িয়ে ফেলা হয়েছে। কেউ কিছু বলবেও AT! ব্রোহী যেমন বলেন 
নি, তেমনি অন্য কোন রেটিং - সাক্ষীর কাছ থেকে কেন আন্দোলনে নেমেছিল তার বেশী কোন 
р তথ্য আদায় করা প্রায় সম্ভব হয়নি। যারা বিদ্রোহ দমনের পর নীচতলায় বহাল রইল তারা 
আবার নির্বাক আজ্ঞাবাহী অধীন। বোঝা যাচ্ছে যে, তলওয়ার -এর ইতিহাস নির্মাণ বেশ কঠিন 
কাজ। অনেকটাই উচ্চবর্গের বয়ানের উপর নির্ভরশীল। 

জাতীয় মহাফেজখানায় “আর. আই. এন মিউটিনি” / ন্যাভাল ল’ শিরোনামে মিনিষ্ট্রি অব 
ডিফেন্স / এন এইচ কিউ ন্যাভাল হেত কোয়ার্টারস্‌-র যে সব নথিপত্র আছে সেগুলোকে মোটামুটি 
চার শ্রেণীতে ভাগ করা যায়। এক £ বিদ্রোহীদের আত্মসমর্পণের দু’ একদিন পর অকুস্থল থেকে 
কম্যাণ্ডিং অফিসারদের প্রেরিত রিপোর্ট। দুইঃ বিদ্রোহী ইউনিট জাহাজ বা উপকূলবর্তী প্রতিষ্ঠানে 
মার্চ এপ্রিল মাসে যেসব বিভাগীয় তনস্ত কমিটি বসেছিল সেগুলোর কার্যবিবরণী ও রায়। তিন 2 
প্রথম শ্রেণীর বিদ্রোহীদের সামরিক আদালতে বিচারার্থে তৈরী অভিযোগপত্র | এবং চার 2 আর. 
আই. এন তদন্ত কমিশনের কার্যবিবরণী ও রিপোর্ট (খসড়া ও চুড়ান্ত) সমূহ। বন্ধে কম্যাণ্ডের অধীন 
বেশ কিছু ইউনিটের কম্যাণ্ডিং অফিসার নিজেদের সাক্ষ্য ও রিপোর্টে দায়িত্বের বোঝা যে সব 
পাশ্ববর্তী জাহাজ বা প্রতিষ্ঠান বিদ্রোহে অগ্রণী ভূমিকা নিয়েছিল তাদের ঘাড়ে চালান করার চেষ্টা 
করেছে। AAA বিবৃতিতে এই কথার পুনরাবৃত্তি দেখি যে, অন্য ইউনিটের {СӨП অনুপ্রবেশ করে 
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уы প্রবৃত্ত করার আগে পর্যন্ত তাদের লোকজন বেশ স্থির, অনুগত ও সুশৃত্খল ছিল। অপেক্ষাকৃত 
বেশী গোলযোগপূর্ণ ইউনিটের অফিসাররা প্রতিবিদ্রোহীর বরাবরের পছন্দসই বস্তাপচা ব্যাখ্যার একটু 
হেরফের করে পলেস্তরা লাগিয়ে বলে $ নিন্নবর্গের কোন অভাব অভিযোগ ছিল না। বিদ্রোহের 
আগে পর্যস্ত সে মর্মে কোনও দাবী-দাওয়া পেশ করেনি। সুতরাং তা গোপন করার প্রশ্নই ওঠে 
না। আসলে বেশীর ভাগ কর্মীর মাথায় সক্রিয় বিক্ষোভের কোন পরিকল্পনাই ছিল না। আগে থেকে 
তারা কোন চিস্তাভাবনা বা সংগঠন তৈরী করেছিল বলে একেবারেই মনে হয় না। অতএব তাদের 
দিক থেকে গোটা ব্যাপারটা বহিরাগত। সংশ্লিষ্ট অফিসারদের পক্ষে অন্যকিছু বলা ছিল নিতাস্তই 
অসুবিধেজনক। অর্থাৎ স্বীকার করে নিতে হত নিন্নবর্গের অসন্তোষের তীব্রতা বৃদ্ধিতে নিজেদের 
ভূমিকা, মেনে নিতে হত এদের “মনোবলে”র অবনতি সম্পর্কে নিজেদের অজ্ঞতা বা নীচতলার 
সঙ্গে যোগাযোগ রক্ষার চেষ্টার অভাব। এক কথায়, অফিসাররা তাদের বয়ানে হরেকরকম চক্রান্তের 
কথা বলেছে এবং মুছে দিতে চেয়েছে বিদ্বোহীদের সচেতন অংশগ্রাহীতা, নিজেদের কর্মকাণ্ডের 
স্বেচ্ছাধীন কর্তা হিসেবে ভূমিকা। 

বিভাগীয় wre কমিটিগুলো একই দৃষ্টিভঙ্গির শরিক। বিদ্রোহের অনুকূল পরিস্থিতি সৃষ্টিতে 
উচ্চবর্গের ভূমিকা খাটো করে দেখানোই এদের পরিষ্কার উদ্দেশ্য। এসব কমিটির কার্য বিবরণী 
ঘাঁটলে মনে হয় যে, উচ্চবগীয় সাক্ষীদের মধ্যে কে কী বলবে আর কতটুকু তথ্য ফাস করবে 
সে মর্মে একটা বোঝাপড়া ছিল। যেমন ছিল এরকম অনুক্ত বোঝাপড়া প্রতিপক্ষের মধ্যে। রেটিং 
সাক্ষীরা এমন কিছু বলতে চায়নি যা তাদের সতীর্থ বা নিজেদের বিপদে জড়িয়ে ফেলতে পারে। 
তাও বেফাস কথা একদম তাদের মুখ থেকে বেরোয় নি তা নয়। উল্টোদিকে অফিসাররা প্রায় 
সবাই নিজেদের সুনামের স্বার্থে প্রাণপণ চেষ্টা করেছে বোঝাতে, তারা বরাবর কত সতর্ক নজরদারী 
বহাল রেখেছে, কত কঠোরভাবে শৃঙ্খলা রক্ষায়, ব্রতী ছিল। উদ্দেশ্য প্রমাণ করা £ সেই কারণে 
তাদের পরিচালনাধীন ইউনিটে গোড়ার দিকে বিশেষ কোন গোলযোগই হয় নি। এদের সাক্ষ্য নগ্ন 
আত্মরক্ষার সুরে বাঁধা। নিজেদের দৌষস্বালন, পদমর্যাদা, অবস্থান বা সুযোগসুবিধা বহাল রাখার 
ছকে আবদ্ধ। যাই হোক, অধিকাংশ www কমিটি এন. এইচ. কিউ -র নির্দেশাবলী থেকে বুঝে 
নিয়েছিল উর্ধতন কর্তৃপক্ষ তাদের কাছ থেকে কী ধরণের রিপোর্ট প্রত্যাশা করে £ তারা চায় বর্তমান 
আর. আই. এন্‌ জমানা fuere, পরিচ্ছন্ন প্রমাণিত হোক, চায় দুক্কর্মের জন্য দায়ী কুচক্রী পাণ্ডারা 
চিহ্নিত ও অভিযুক্ত হোক। ফলে বেশ কিছু অর্ডারী রিপোর্ট তৈরী হল। অঙ্গুলিমেয় কয়েকজন 
ব্যতিক্রমী অফিসারকে বাদ দিলে বাকী সবাই উপযুক্ত তথ্যপ্রমাণ ছাড়াই সমস্ত ব্যাপারটা বাইরে 
থেকে কলকাঠি নাড়ার ফলে ঘটেছে এই তত্ব বারবার খাড়া করেছে। আগেই উল্লেখ করেছি যে, 
রেটিংদের মধ্যে যারা মূল্যবান সাক্ষী হতে পারত তাদের অনেকেই আর. আই. এন কমিশনের 
সামনে হাজির হতে পারে নি। যারা পেরেছিল তারা অফিসারদের যুক্তি যে কত অসার তা সহজেই 
প্রমান করেছে। কমিশনকে স্বীকার করতে হয়েছে নীচতলার সব অভিযোগই কষ্টকল্সিত নয় বা 
বাইরে থেকে চাপানো নয়। অবশ্য স্বীকৃতির অর্থ এই নয় যে, কমিশন তার রিপোর্ট উচ্চবর্গের 
ব্যাখ্যার প্রতিকল্প ভেঙ্গে বেড়িয়ে আসতে পেরেছে। আসলে এর রিপোর্টে উপস্থাপিত হয়েছে একই 
ব্যাখ্যা অন্যতর বা সৃক্ষতর রূপে । কমিশন প্রমাণ করতে চেয়েছে যে, গোটা ঘটনাটার পেছনে 
ছিল নিম্নকোটির সর্ব্বপেক্ষা শিক্ষিত এবং কাজে কাজেই সর্বাপেক্ষা রাজনীতিসচেতন অংশ। যেন 
শিক্ষা ও রাজনৈতিক চেতনার সম্পর্ক প্রত্যক্ষ, সুসম বা মসৃণ। এই অংশের পরিকল্পনা কার্যকরী 
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হয় নীচতলার কিছু দীর্ঘকালের অবহেলিত দৈনন্দিন অভাব-অভিযোগের মাধ্যমে। হরেদরে একই 
কথা দাঁড়াল ঃ বেশীরভাগ রেটিং স্ব-ইচ্ছা অনুবর্তী ছিল না। তাদের দিক থেকে ব্যাপারটা বাহিকই। 

নৌবহরের নীচতলার অবস্থা কী ছিল বা তাতে উর্দ্ধতন কর্তৃপক্ষের ভূমিকাই বা কী ছিল সে 
সম্পর্কে часа ধারণার যথেষ্ট ইঙ্গিত বিভাগীয় www কমিটি বা আর. আই. এন্‌ কমিশনের 
সামনে তারা যে জবানবন্দী দেয় তাতে রয়েছে। ফলে, কেন তারা বিদ্রোহ করে এই প্রশ্নের উত্তরের 
জন্য উচ্চবর্গের বয়ানের উপর নির্ভর করার প্রয়োজন নেই। কিন্তু জ্ঞাতব্য যখন কী করে এমন 
ঘটনা তথাকথিত “সাইলেন্ট সার্ভিস-এ ঘটল তখন এ+বয়ানের দ্বারস্থ হওয়া ছাড়া বোধ করি উপায় 
নেই। কারণ আগেই বলেছি যে, আত্মসমর্পনের পর ‘কেন’র বিশদ উত্তর দিলেও ‘কী ara’ প্রশ্নে 
তারা অধিকাংশ ক্ষেত্রে নিরুত্তর ছিল। লিখিত বা মৌখিক সাক্ষ্যের অভাব আছে বলেই বিদ্রোহীরা 
নিজেরা তাদের কার্যকলাপকে কী চোখে দেখেছে তার চিত্র নির্মাণে উচ্চবর্গ সরকারী কর্তব্য পালনার্থে 
যে নথিপত্র তৈরী করেছে তা ব্যবহার করা ছাড়া বোধ হয় বিকল্প কোন পথ নেই। এই নির্মাণ 
/ বিনির্মাণে যথেষ্ট সতর্কতার সঙ্গে এগোনো জরুরী। ঘটনার যে বয়ান কম্যাণ্ডিং অফিসারদের 
রিপোর্ট বা বিভাগীয় বোর্ড বা আর. আই. এন কমিশনের প্রতিবেদনে আছে তা থেকে বিদ্রোহের 
aaa মুহুর্ত, বিস্তার ও পরিণতি, আকার ও পদ্ধতি, সংগঠন (ক্ষমতা কাঠামো) ও নেতৃত্ব, 
আভ্যন্তরীণ ww বা সংঘাতের বিচ্ছিন্ন সূত্র খোঁজার চেষ্টা করা যায়। বিদ্রোহের সময় নিম্নকোটির 
কর্মীরা কথাবার্তা ও আনুষঙ্গিক ক্রিয়াকলাপে অফিসারদের কর্তৃত্ব অমান্য করে নিজেদের ক্ষমতা 
প্রতিষ্ঠার যে ওদ্বত্য দেখায় তার দীর্ঘ বর্ণনা দ্বিতীয়োক্তের অভিযোগপত্রে আছে। দেশ বিভাগের 
ফলে বেশ কিছু দলিল স্থানাস্তরিত হওয়ায় করাচী বন্দরে সশস্ত্র সংঘর্ষের যে ঘটনা ঘটে তার 
পুননির্মাণে অসুবিধা দেখা দেয়। আমাদের জাতীয় লেখ্যাগারে করাচী সংক্রাস্ত বিশেষ কোন 
কাগজপত্র নেই। যাইহোক, এন. এইচ. কিউ রেকর্ডস -এর খামতি দূর করতে হোম পলিটিক্যাল 
ইন্টারনাল) ফাইল, অসামরিক কর্তৃপক্ষের নথিপত্র, জাতীয় নেতাদের লেখা বা বক্তব্য, এখানকার 
গ্যাসেম্বলী বা ব্রিটিশ পার্লামেন্ট -এর কার্য-বিবরণী বা সংবাদপত্রের রিপোর্ট -এর মত পরিপূরক 
উপাদানের সাহায্য নিতে হবে। বিশেষ করে যে সব বেসামরিক আকর উৎসের উল্লেখ করলাম 
তা দিয়ে বিদ্রোহ সম্পর্কে উচ্চবর্গের আরেক অংশ, জাতীয়তাবাদী নেতৃবৃন্দের মনোভাবের ওপর 
অনেকটাই আলোকপাত করা যায়। 

স্বাধীনতা সংগ্রামের ইতিহাস রচনার গোড়ার দিকে ভারতীয় পণ্ডিতদের নৌবিদ্রোহের সব ঘটনা 
নিয়ে অনুসন্ধানে ব্যবহৃত হবার মতো বোধ করি যথেষ্ট অবসর ছিল না। তাই দেখি, রমেশচন্দ্র 
মজুমদার যে বহুথণুবিশিষ্ট LH অব দ্য ফ্রিডম মুভমেন্ট ইন্‌ ইণ্ডিয়া’ লেখেন তাতে প্রসঙ্গক্রমে 
আমলা তথা এঁতিহাসিক ভি. পি. মেননের 'ট্রানস্‌ফার অব পাওয়ার ইন ইণ্ডিয়া’ থেকে উদ্ধৃতি 
দিয়ে কাজ সারেন। তীর চোখে, যেমনটি আমলাপ্রবর মেননের দৃষ্টিতে, ভারতীয় নৌসেনাদের 
অবিমৃষ্যকারী কার্যকলাপ থেকে এমন একটা পরিস্থিতি উদ্ভূত হল যা আগাগোড়াই “কুৎসিৎ'। কথা 
নেই বার্তা নেই তারা জাহাজ দখল করে বসল। শুধু তাই নয়, গোলাবারুদ ছিনিয়ে নিয়ে মিলিটারীকে 
আক্রমণ করার জন্য প্রস্তুতি নিল। রমেশচন্দ্র আক্ষেপ করছেন, রেটিংরা একেবারে নিয়ন্ত্রণের বাইরে 
চলে গেল। কংগ্রেস- লীগ নেতাদের পরামর্শ উপেক্ষা করে BBS আর হরতালের ডাক দিল। 
অপরাধমূলক কাজে লিপ্ত হল। শৃঙ্খলা রক্ষার কাজে পুলিশকে সাহায্য করতে মিলিটারী ডাকা ছাড়া 
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গৃত্যস্তর থাকল না। কতিপয় নেতা জল ঘোলা করার চেষ্টা করলেও বল্লভভাই প্যাটেলের awe 
চেষ্টায় অবস্থা নিয়ন্ত্রণে আনা সম্ভব হল। স্পষ্টতঃ রমেশচন্দ্র গোটা ব্যাপারটাকে আইনশৃঙ্খলার 
সমস্যার স্তরে নামিয়ে আনলেন। ব্যাখ্যা করলেন একেবারে এর রক্ষক-অভিভাবকদের বহস ও 
ভাষা বিধি অনুযায়ী। নৌবিদ্রোহ ও তার সমর্থনে অনুষ্ঠিত উত্তাল গণ-বিক্ষোভের আর কোন অর্থ, 
স্পষ্ট করে বললে, কর্তৃত্-বা ব্রিটিশ-বিরোধী সারবক্স খুঁজে পেলেন না। উপনিবেশবাদীরা ভারতীয় 
সমস্যার সাংবিধানিক সমাধানের জন্য যে চেষ্টা চালাচ্ছে এসব ঘটনার (আইন-শৃঙ্খলা বিঘ্নিত করে) 
সে পথে অস্তরায় সৃষ্টি করা ছাড়া আর কোন তাৎপর্য রমেশচন্দ্র দেখতে পেলেন না। 
স্বীকার করি, দেশের ইতিহাসচর্চা মজুমদারদের যুগে পড়ে নেই। বেশ এগিয়েছে। অনুসন্ধানের 
পদ্ধতি বা পাঠের রীতি পাল্টেছে। পাল্টেছে দর্শন। বিশেষতঃ সত্তরের দশক থেকে। ফলে 
এঁতিহাসিক গবেষণায় বৈচিত্র্য এসেছে। কিছু উপেক্ষিত বিষয় দৃষ্টিতুক্ত হয়েছে। কিন্তু এসবের সুফল 
এখনও নৌবিদ্রোহীদের বরাতে জোটেনি। বা একথা বলা অত্যুক্তি হবে, ইতিহাস চর্চায় পুরোনো 
মত একেবারে অচল। বরঞ্চ কিছু নামজাদা এতিহাসিক সে ছক নতুন মোড়কে হাজির করেছেন। 
প্রসঙ্গতঃ উল্লেখ্য অমলেশ ত্ৰিপাঠী, বিপানচন্দ্র বা সহযোগী ইতিহাসবিদ তাদের সাম্প্রতিক কালের 
লেখাতে নৌবিদ্রোহের জন্য তুলনামূলকভাবে যেটুকু বেশী সময় ব্যয় করেছেন তাতে যাদের ইচ্ছায় 
এই কর্মকাণ্ড তাদের কোন স্বতন্ত্র ভূমিকা স্বীকৃতি পায় নি। পূর্বসূরীরা যদি ঘটনাটিকে উপনিবেশিক 
রাষ্ট্রের নিয়ন্ত্রণের সমস্যা বা তার কর্মধারার অংশ হিসেবে দেখে থাকেন, তবে এঁরা নৌবিদ্রোহকে 
জাতীয়তাবাদী মূলস্নোতের মধ্যে অন্তর্ভুক্ত বা সে ইতিহাসের মধ্যে গ্রথিত করতে চেয়েছেন। কিন্ত 
আত্মসাৎ করার কাজটি খুব সহজ নয়; তা করতে গিয়ে ব্রিপাঠী-চন্দ্রের দমসম অবস্থা দেখি। এঁরা 
বিদ্রোহের পেছনে যে দেশাত্মবোধ ছিল আলগোছে তার প্রশংসা করেছেন, যেমনটি করেছিলেন 
তৎকালীন কংগ্রেস নেতৃবৃন্দ। বলছেন যে, নিঃসন্দেহে একটি Mele কাজ, বিশেষ করে যেহেতু 
ঘটেছে সশস্ত্র বাহিনীর একটি শাখায়। দ্বিতীয় বিশ্বযুদ্ধোত্তর আন্দোলন-বিক্ষুদ্ধ মানুষের ওপর এর 
নাটকীয় প্রভাবও’ অনস্বীকার্য । ব্যস, SHY এই পর্যস্তই। অর্থাৎ প্রতীকি গুরুত্বের অতিরিক্ত কিছু 
মানা যায় না। কারণ নৌবিদ্রোহ তো সমাজের সব অংশকে টানতে পারেনি, বিশেষতঃ “উদারনৈতিক 
ও রক্ষণশীল’ উভয় গোষ্ঠী এবং ছোট শহর ও গ্রামীণ লোকবৃত্তের মানুষকে তো আকর্ষণ করতে 
পারেনি, যেমনটি পেরেছিল এ তাবৎ কালের কংগ্রেস নেতৃত্বাধীন আন্দোলন। দ্বিতীয়োক্তের সঙ্গে 
ফারাক এইখানে যে, ঘটনাটির প্রতিক্রিয়া সীমাবদ্ধ ছিল গুটিকয়েক বড় শহরের জঙ্গী জনগোষ্ঠী 
অর্থাৎ সংগঠিত্র শ্রমজীবি মানুষের মধ্যে। স্পষ্ট করে বলেন, এই মূল্যায়নের পেছনে কাজ করছে 
এই ঝৌক : হয় সব নতুবা কিছুই নয়। হয় সব মানুষের আন্দোলন, নয়তো কোন প্রতিরোধই 
নয়। সর্বগ্রাসী সমগ্রের নিরঙ্কুশ আধিপত্যই কাম্য। সেই সমগ্র চরম ও পরম। অংশ, খণ্ড, ক্ষুদ্র, 
শীর্ণের কোন আত্ম-পরিচয় বা আত্মস্মৃতি নেই। থাকলেও তা সমগ্র-নির্ভর। এর সমগ্র-নিরপেক্ষ 
আত্মউপস্থাপন উপেক্ষণীয়। কারণ তা একেবারেই অকিঞ্চিৎকর। হেগেলীয় আধুনিকতাবাদ এ বহসে 
জ্ঞাত সারে বা অজ্ঞাতসারে ঢুকে পড়েছে। নৌবিদ্বোহ শীর্ণকায়, ক্ষুদ্র, উদ্দেশ্যবিমুখী ও স্বল্নকালীন। 
সংগঠিত হয়েছিল У একটা ক্ষোভ প্রকাশের জন্য এবং শেষও হয়ে যায় এর বিস্ফোরণের 
সঙ্গে সঙ্গে। ব্যারিকেডে বেসামরিক জনসাধারণের সঙ্গে যে Фу স্থাপিত হল তার কার্যকরী শক্তি 
খুব নগণ্য এবং ভবিষ্যত সম্ভাবনার নিরিখে প্রায় মূল্যহীন। এক ব্যাটালিয়ন মরাঠা সৈন্য বিদ্রোহীদের 
ব্যারাকে আটকে রাখার জন্য যথেষ্ট ছিল। আর আরেক ব্যাটেলিয়ান তাদের বাইরের সমর্থকদের। 
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ত্রিপাঠি-চন্দ্রের দৃষ্টিকোণ থেকে কোন বিক্ষোভ তখনই গুরুত্বপূর্ণ মনে হয় যখন তা বেহিসেবী, 
অসংযমী বা অপচয়ী। নৌবিদ্রোহকে তাৎপর্যপূর্ণ মনে হত যদি তা কর্তৃপক্ষকে আরো বেশী লোক 
ares, সৈন্যসামস্ত নিয়ে ধুন্দুমার কাণ্ড বীধাতে বাধ্য করত। আসলে এই মতানুবর্তী এতিহাসিকরা 
তাদের প্রকল্প/পূর্বানুমান ভ্রান্ত প্রমাণিত হবার ভয়ে বোধ করি মহাফেজখানাগুলোতে যেটুকু নথিপত্র 
টিকে আছে তাও দেখতে নারাজ। নৌবিদ্রোহ ও আনুষঙ্গিক গণবিক্ষোভের ভরাডুবি প্রমাণের পর 
এঁরা জাতীয়তাবাদী মূলক্লোতের মধ্যে ব্যাপারটাকে অঙ্গীভূত করার স্বার্থে কংগ্রেসের সঙ্গে এসবের 
বিরোধের চাইতে নৈকট্যের উপর জোর দেন। এঁদের ব্যাখ্যানুযায়ী সর্দার প্যাটেল দ্রুত শাস্তি 
পুনঃপ্রতিষ্ঠায় মরিয়া, কারণ তিনি উদগ্রীব তাদেরই বাঁচাতে যাদের সমূলে উৎখাৎ করার জন্য সরকার 
বিপুল শক্তি সমাবেশ করতে চাইছে। কংগ্রেস নেতাদের বিদ্রোহোত্তর কৈফিয়ৎ যা সনাতন ইতিহাস 
চর্চায় সাদরে গৃহীত হয় তা এ বয়ানের ছত্রে WE প্রতিধ্বনিত। যেসব তথ্য নৌ বিদ্রোহ ও সংশ্লিষ্ট 
গণবিক্ষোভের প্রতি জাতীয়তাবাদী নেতাদের TSA মনোভাবকে প্রমাণ করে তা এক্ষেত্রে কৌশলে 
এড়ানোর বা ধামাচাপা দেওয়ার চেষ্টা করা হয়েছে। সব প্রতিরোধকে জাতীয়তাবাদী উদ্যোগের 
বিস্তৃতির দিক হিসেবে দেখাই যেন আদর্শ পদ্থা। সত্যি কথা হল এই যে, যারা উচ্চবগীয় বহসের 
উপনিবেশবাদ-বিরোধী রাজনীতির অস্তিত্ব মানা কঠিন। কারণ, তা মানলে এ ধরণের রাজনীতির 
ওপর কংগ্রেসের Paget আধিপত্য বা এক্যবদ্ধ সর্বব্যাপী জাতীয়তাবাদের ধারণাটাই প্রশ্নযোগ্য 
হয়ে ওঠে। 

নৌবিদ্রোহ নিয়ে যে গুটিকয়েক একক রচনা আছে তার মধ্যে বি সি দত্তের “মিউটিনি অব 
দি ইনোসেন্টস্‌ -এর কথা প্রথমে উল্লেখ করতে হয়। লেখক ২ ফেব্রুয়ারী ১৯৪৬ ফ্ল্যাগ অফিসার 
কম্যাণ্ডিং-ংআর-আই-এন-এর “তলওয়ার” পরিদর্শনে আসার আগের রাতে সিগনাল স্কুলে যে 
'অন্তর্থাতমূলক' কাজকর্ম হয় তাতে জড়িত থাকার অভিযোগে বরখাস্ত হওয়া পর্যন্ত কমিউনিকেসন 
রেটিং হিসেবে এই প্রতিষ্ঠানে কর্মরত ছিলেন। প্রচলিত বিশ্বাসের উল্টো কথাটি অপ্রীতিকর হলেও 
প্রথমেই জানিয়ে রাখা জরুরী মনে করি। তার রচনাটি নৌবিদ্রোহে অংশগ্রহণকারী কোন ব্যক্তির 
মূল্যায়ন নয়। এটি তার ব্যক্তিগত বয়ান। আরও পরিস্কার করে বললে, “তলওয়ার'-এ বিক্ষোভের 
সূত্রপাতের সময় দত্ত ব্যারাঞ্চে অস্তরীণ ছিলেন। ফলে তখন বা পরে কখনও কোন সক্রিয় ভূমিকা 
নিতে পারেন নি। সুতরাং বয়ানটি এমন একজনের খিনি, বলা যায়, ঘটনার কাছাকাছি ছিলেন 
atl কিন্তু এটি প্রথম সারির অংশগ্রাহীর রচনা হিসেবে উপস্থাপিত হবার কারণে দ্রুত সর্বাপেক্ষা 
প্রামান্য বয়ানের স্বীকৃতি পেয়ে গেছিল। মজার ব্যাপার হল, লেখক যিনি দাবী করেছেন যে, কতিপয় 
সতীর্ঘকে নিয়ে বিদ্রোহের নেতৃত্ব দিয়েছিলেন, তিনিই প্রায় আড়াই দশক পর প্রতি-বিদ্রোহীদের 
ব্যাখ্যার আশ্রয়ে ফিরে গেলেন। দত্ত লিখছেন যে, সমস্ত অভ্যুথীনটাই একটা ষড়যন্ত্র! তাতে তা 
বা ফ্ৰি ইণ্ডিয়ান বলে সম্বোধন করতেন, এবং তাঁরা কংগ্রেসের বামঘেষা অংশের আশীর্বাদপুষ্ট ছিলেন। 
এই কর্মকাণ্ডের পেছনে যতটুকু পূর্বপরিকল্পনা বা বিচার-বিবেচনা ছিল তার সবটুকু কৃতিত্বই 
ষড়মন্ত্রীদের প্রাপ্য | তাঁরা আজাদ হিন্দী ব্রতের জন্য সম্ভাব্য বলি জোগাড় করেছিলেন তোষামোদ, 
খাদ্য-পানীয় ইত্যাকার ছলচাতুরীর সাহায্যে। নিম্নবগীয়ি কমীদের কানে কানে ফিসফাস প্রচার চালিয়ে 
ক্ষোভ চাগিয়ে তোলা ও গোপন অস্তর্থাতের মধ্য দিয়ে তাদের মনে অস্থিরতাবোধ সৃষ্টির একটা 
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পরিকল্পনা ছকে ফেললেন। নৌদিবস ১ ডিসেম্বর :৪৫-কে বেছে নিলেন অন্তর্ঘাতী ক্রিয়াকলাপের 
সূচনা মুহূর্ত হিসেবে। ফেব্রুয়ারী ৪৬-এর মাঝামাঝি এসে মনে হল শেষ আঘাত হানার মাহেন্দ্ক্ষণ 
উপস্থিত। অবস্থা বেশ পরিপক্ক | তাই ১৭ই রাতে ঠিক হল, সব চাইতে স্পর্শকাতর জায়গা, খাওয়া- 
পড়ার সমস্যা নিয়ে ‘তলওয়ার’ কর্মীদের প্ররোচিত করতে হবে। আজাদ হিন্দী চক্রীরা তাই করলেন 
পরদিন প্রাতরাশের সময়। রেটিংরা জাহাজী নিয়মের বেড়াজাল ছিড়লেন চক্রাস্তকারীদেরই উদ্যোগে 
4 খানাপিনা বয়কট ও কর্মবিরতি শুরু হল। দত্তের বয়ানে উচ্চবগীয়ি ব্যাখ্যার অত্যন্ত বিশ্বস্ত পুনরাবৃত্তি 
দেখি s অধিকাংশ বিদ্রোহীই মধ্যান্তরালস্থিত কুশলী নাটিয়েদের হাতের অনিচ্ছুক পুতুল। সুচিত্তিত 
প্ররোচনা থেকে নির্জলা মিথ্যা ভাষণ সব Age ব্যবহৃত হয়েছে তাদের বিদ্রোহে টানার স্বার্থে। 
যদিও ১৯ ফ্রেব্রুয়ারী সকালের মধ্যে তলওয়ারের, প্রতি সমর্থন জানাতে বন্বেস্থিত সমস্ত ইউনিটের 
কর্মীরা কর্তৃপক্ষের সব বাধা নিষেধ লঙ্ঘন করে রাস্তায় বেরিয়ে পড়েছিল, কিন্তু দত্ত ঠিক বিপরীত 
কথা লিখেছেন 2 সিগনাল স্কুল তখনও একাকী ও নিঃসহায়। এমতাবস্থায় কুচক্রী নেতারা বুঝলেন 
যেভাবেই হোক পার্শ্ববর্তী প্রতিষ্ঠান কাস্ল ব্যারাকের সমর্থন আদায় করতে হবে। একচালে বাজীমাৎ 
করলেন। এ ব্যারাকের প্রায় সহস্রাধিক ইংরেজী না-জানা стоп (কারণ চাষাড়ে অতীত) অথচ 
হাতের কাজে দড়, কুশলী নাবিকদের খুব সহজে ভাওতা দিয়ে সবচাইতে বিপদজনক অস্তর্থাতী 
কর্মকাণ্ডের ফাদে টেনে আনলেন। তাদের একটা ডাহা মিথ্যে কথা বলা হল! ব্রিটিশ সৈন্যরা 
'তলওয়ার' কমরেডদের গুলি করে মারছে। ফ্লুকে কাজ হয়ে গেল £ নির্বোধ, নির্বিবেচক নাবিক 
শ্রেণীর মানুষ নিমেষে সিগনাল স্কুলের দিকে ছুটল, নির্ভাবনায় সংঘর্ষে ঝাপ দিল এবং নির্দ্বিধায় 
মেনে নিল অনেক বেশী শিক্ষিত, ডাঁটিয়াল কমিউনিকেশন রেটিংদের নেতৃত্ব। কাস্ল কর্মীকে 
ধোঁকাবাজির কারণ বলা হল না। কেউ দাবীও করল না। মানে সংহতি প্রতিষ্ঠিত হল সি-ম্যান 
রেটিং-এর স্বেচ্ছায় অংশ গ্রহণের কারণে নয়, বরঞ্চ ‘তলওয়ার’ কুশীলবদের চাতুর্যপূর্ণ ছকের 
কল্যাণে। আর ২১ ফেব্রুয়ারী সকালে কাস্ল রেটিং যে সশস্ত্র প্রতিরোধ গড়ে তুলল তা নিছকই 
প্রবৃত্তিজাত ক্রিয়া। আত্মরক্ষার যে স্বার্থ তাকে বাধ্য করেছিল মিলিটারী আক্রমণ রুখতে সেই একই 
থেকে নিবৃত্ত করে। সব তথ্য প্রমাণ ফুৎকারে উড়িয়ে দিয়ে দত্ত সিদ্ধান্তে পৌছলেন 2 যে বিয়োগাস্তক 
নাটক নৌবিদ্রোহ নামে খ্যাত তার অংশীদাররা ব্যর্থতার পর লজ্জা ও অপমান বোধ হেতু মুখ 
লুকোতে চাইল। যেন তারা কোন অন্যায়, গর্হিত কাজ করেছে। তাই হীনমন্যতাবোধ। অথচ এদের 
জবানবন্দী ব্যাপারটা একেবারে উল্টো 2 কোন অপরাধমূলক কাজে লিপ্ত হয় নি, নেমেছিল কর্তৃত্ব- 
বিরোধী, ব্রিটিশ-বিরোধী রাজনৈতিক লড়াইয়ে। উদ্দেশ্য ঃ উচ্চ বর্গের কর্তৃত্বের অবসান, নৌবহরের 
উপর বিদেশী আধিপত্যের অবলুপ্তি এবং এর মাধ্যমে বেসামরিক স্তরে যারা একই কারণে যুঝমান 
তাদের প্রতি একাত্মতা জ্ঞাপন। আগেই উল্লেখ করেছি যে, রেটিংরা তাদের প্রতিরোধের নৈতিক 
যাথার্থ বা প্রয়োজনীয়তার বিশ্বাসে অটল, অনড় ছিল শেষ পর্যস্ত। 

মোটামুটি এখন বোধ করি পরিস্কার যে, যাঁদের লেখা আলোচিত হল তারা নিন্নবর্গের 
ক্রিয়াকলাপের পিছনে তার বোধবুদ্ধি চিস্তাচেতনা বাদ দিয়ে মুষ্টিমেয় ফন্দীবাজের মতলব বা 
উচ্চবগীয়ি জাতীয়তাবাদ প্রভাবকে উদ্দীপক বা চালিকা শক্তি হিসেবে চিহ্নিত করেছেন। অন্য দিকে 
বামঘেষা ব্যাখ্যা যতটা ষড়যন্ত্র তত্ব থেকে দূরে সরতে পেড়েছে জাতীয়তাবাদী ছক থেকে ততটা 
কিন্তু নয়। বামপন্থী ভাষ্যকাররা অবশ্য নৌবিদ্বোহকে কংগ্রেসী কার্যকলাপের চাইতে বেশী করে 
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সান্রাজ্যবাদ-বিরোধী গণআন্দোলনের অংশ হিসেবে দেখতে চেয়েছেন! সুব্রত ব্যানাজীরি “দ্য আর. 
আই, এন 3189 -এর মুখবন্ধে নাম্বুদিরিপাদ লিখেছেন 2 বৃহত্তর জনসাধারণের বিভিন্ন অংশ, 
বিশেষতঃ শ্রমিক-কৃষকের যে ব্রিটিশ-বিরোধী লড়াই, এই অভ্যুত্থান তারই অবিচ্ছেদ্য অঙ্গ। এ সমস্ত 
সংগ্রামে যথেষ্ট উদ্যোগ, উদ্ভাবনী ক্ষমতা বা জঙ্গীতৎপরতা পরিলক্ষিত হয়েছে। তবু কংগ্নেস-লীগের 
আধিপত্য ছিল প্রায় সার্বিক। প্রমাণ, রেটিংরা যখন নৌবাহিনীর ওপর ব্রিটিশ প্রভুত্বের প্রতীক 
ইউনিয়ন জ্যাক ও হোয়াইট এনসাইন ছিঁড়ে ফেলে দিল, তখন বিকল্প হিসাবে ব্যবহার করে কংগ্রেস 
বা লীগের পতাকা। সম্পূর্ণ নিজস্ব কর্মপরিকল্পনার দ্যোতক হিসেবে জাতীয়তাবাদী প্রতীক 
আত্মসাতের এই তাৎক্ষনিক ক্রিয়াটি এখানে বুর্জোয়া সামস্ততাস্ত্রিক দলগুলোর প্রতি আনুগত্যের 
চিহ্ন বলে উল্লিখিত হল। অবশ্য লেখকরা যোগ করতে ভুললেন না যে, কংগ্রেসের চরকা বা 
লীগের টাদই শুধু ওড়েনি; পাশাপাশি কাস্তে-হাতুড়িও ছিল। আর এটা নৌবিদ্রোহের গতিপ্রকৃতিরই 
ইঙ্গিতবাহী। হরেদরে সব কাশ্যপগোত্র। সবই বৃহত্তর গণআন্দোলন, শ্রমিক-কৃষক-খেটেখাওয়া 
মানুষের আন্দোলনের Bet) আধুনিক বুদ্ধিবাদের (মার্কসীয় চিন্তা, সমালোচনা করলেও, তারই 
তো ফসল) সবকিছুকে সর্বজনীন অব্যতিক্রমী শ্রেণীতে ফেলা বা সমরূপে দেখার ঝৌক এখানে 
স্পষ্ট। সি রেটিং বিদ্রোহীর কার্যকলাপের বিশিষ্টতা বা স্বাতন্ত্য লক্ষিত হল না। তার স্বরূপ বা 
আত্মস্মৃতির জায়গা নিল এমন কিছু যা ভিন্ন, যা এক্ষেত্রে বৃহত্তর শ্রমিক-কৃষকের ব্রিটিশ-বিরোধী 
গণআন্দোলন। তৃতীয়োক্তের প্রাধান্য অবিসংবাদী। এর বিশ্বরাপে প্রথমোক্তের আত্মপরিচয় বিলীন 
হওয়াটাইতো এ্রতিহাসিকভাবে অনিবার্ধ। এই রূপকল্প যে সর্বব্যাপী তা প্রমাণ করার জন্যই বোধকরি 
সুব্রত ব্যানাজীরা রেটিং বিদ্বোহীকে দিয়ে বলান £ “আমরা সব খেটে-খাওয়া মানুষ | আমাদের তাই 
লাল পতাকাও ওড়াতে হবে’। বিদ্রোহের উত্তরাধিকার দাবী করার হক তো শ্রমিক-কৃষকের দলেরই 
আছে। আর তাকে এ রকম বৃহত্তর জনতার ইতিহাসে মিশেল দেওয়ার অধিকারী বলেই বোধ হয় 
এর প্রতিভুরা জলে কি স্থলে প্রতিটি ইউনিটের মাস্তলে কাস্তে-হাতুড়ী উজ্ভীয়মান দেখেন। 
সবশেষে বলা প্রয়োজন যে, নীচতলার নৌসেনা সর্বসাধারণের নগন্য, ক্ষুদ্র ভগ্নাংশ হলেও 
(বিশেষতঃ আধুনিক বুদ্ধিবাদী ইতিহাসবিদের মাপকাঠিতে) তাকে তার কৃতকর্মের প্রধান হিসেবে 
না দেখে কুচক্রী নেতার ছলাকলার শিকাররূপে উপস্থাপন বা তার বিদ্বোহকে উচ্চবগীয়ি 
জাতীয়তাবাদের আগ্রাসী বিস্তৃতির পরিণতি হিসেবে হাজির করা অথবা বৃহত্তর শ্রমজীবি জনতার 
উপনিবেশবাদ-বিরোধী সংগ্রামের সমগোত্রীয় ভাবা আজকে প্রশ্নাতীত নয়। যে উদ্যোগ সে স্বেচ্ছায় 
নিয়েছিল, যে চৈতন্য তার কর্মকাণ্ডে ক্রিয়াশীল তার স্বরূপ ও গতিপ্রকৃতি জানা আবশ্যিক। এ 
সবের অনন্যতা উদঘাটনের প্রক্রিয়ায় ছেচল্লিশের বিদ্রোহের প্রেক্ষাপট নিয়ে অনুসন্ধান বাদ দেওয়া 
যায় না। এই অভ্যুানের প্রাথমিক প্রস্তুতিতে যে ঘটনা প্রবাহের সর্বাপেক্ষা বেশী অবদান তা অবশ্যই 
বিবেচ্য। নিন্নবর্গের দৈনন্দিন জীবনের সঙ্গে পরিচিতি প্রয়োজন উচ্চবগীয়ি কর্তৃত্বের নৈতিক মর্যাদা 
"TWO তার মোহভঙ্গের কারণ নির্ণয়ার্থে। এ থেকে পরিষ্কার হয় কেন সে থাকবন্দী কর্তৃত্ব কাঠামো 
ভাঙ্গতে Baw বিদ্রোহপূর্ণ প্রাত্যহিক প্রতিরোধ বা যৌথ প্রতিবাদ নির্মোহী রেটিং-এর ক্রমবর্ধমান 
পীড়ন, CYDIA বা অন্যায় রুখবার ইচ্ছাই কার্যকর। এই চেতনা স্বোপার্জিত। এই আদি অধিকার 
তার কর্তৃত্ব সম্পর্কিত প্রাত্যহিক অভিজ্ঞতা ও বোধাবোধজাত। যে ইউনিটের বিক্ষোভ ব্যাপক 
বিদ্রোহের সূচনা করে তার অনুষঙ্গ ও বিকাশ ছাড়াও অন্য যে সব জাহাজ বা প্রতিষ্ঠান কর্তৃপক্ষের 
সঙ্গে সংঘাতের তীব্রতার কারণে বিশিষ্টতা অর্জন করে তার বয়ান নির্মান বেশ আকর্ষনীয় ও 
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দীপককুমার দাশ : নৌবিদ্রোহের ইতিহাস 


শিক্ষাযোগ্য। আসলে সব দিক থেকে নিন্নবর্গের ক্রিয়াকলাপ বোঝার মধ্য দিয়ে তার মর্মবাণী বা 
এর পশ্চাতে কার্যকর পরিকল্পনা-বোধ ধরা যায়। যে মুহূর্তে উৎপাটিত উচ্চবগীয় ক্ষমতা কাঠামোর 
জায়গায় একটা বিকল্প গড়ে উঠল, যখন এর অভ্যন্তরে সঙ্কট বা সংঘাত উদ্ভূত হল, তখন বিদ্রোহীর 
যে পরিচয় উন্মোচিত হয় তা বিশেষভাবে লক্ষণীয়। নৌবিদ্বোহ বা তার বেসামরিক সমর্থকদের 
উত্তাল বিক্ষোভ সম্পর্কে বিদেশী শাসক বা জাতীয় নেতা নিজের কথা বা কাজে যে প্রতিক্রিয়া 
ব্যক্ত করে তা মোটেই অস্বাভাবিক নয়! যা অভিনব তা হল তাদের পারস্পরিক অবস্থানের 
সহ্ধর্মিতার পরিধি। নৌবিদ্রোহ ও সংশ্লিষ্ট গণ-বিদ্োহের প্রাথমিক লক্ষ্য অতিক্রম করার ঝৌক 
স্পষ্ট। লক্ষ্য থেকে লক্ষ্যে দ্রুত রূপাস্তর ও পরস্পরের যোজনের নিরিখেই এ যৌগপদ্য সহজে 
বোধগম্য | 


বিশদ আলোচনার জন্য দ্রষ্টব্য : লেখকের “রিভিজিটিং তলওয়ার : এ স্টাডি ইন দ্য রয়্যাল ইণ্ডিয়ান নেভি আপরহিজ্িং 
অব ফেব্রুয়ারী নাইন্টিন ফরটি-সিক্‌স,' দিল্লী : অজস্তা, ১৯৯৩1 
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শ্রাবণী রায়চৌধুরী 


বিংশ শতাব্দীর প্রথম দশকে ভারতের রাজনীতিতে সব থেকে গুরুত্বপূর্ণ ঘটনা হল মুসলিম লীগের 
জন্ম। স্যার সৈয়দ আহ্মদ খানের কর্মব্যস্ত জীবনের অবসান হয়েছিল। উনবিংশ শতাব্দীর শেষে, 
কিন্তু তার কাজ ও লক্ষ্য সিদ্ধির জন্যে এক গুচ্ছ যোগ্য উত্তরাধিকারী তিনি তৈরি করে গিয়েছিলেন। 
মুসলিম শিক্ষা-সংস্কৃতির তদানীস্তন পীঠস্থল হয়ে উঠেছিল আলিগড় কলেজ। সৈয়দ আহ্মদ-এর 
যুক্তিবাদী চিস্তাধারাকে গ্রহণ করেছিলেন সৈয়দ চিরাগ আলি ও নবাব মহসীন-উল্-মুক্ষ যিনি 
আলিগড় কলেজের সম্পাদক পদে প্রতিষ্ঠিত হয়েছিলেন। সৈয়দ আহ্মদ-এর শিক্ষাসংক্রান্ত কাজকর্ম 
অভিজাত শ্রেণীর মুসলমানদের মনোযোগ আকর্ষণ করেছিল। এই শ্রেণীর মানসিকতায় রাজনৈতিক 
চেতনার উন্মেষ হতে থাকে। বিংশ শতাব্দীর প্রথমে মুসলমান সম্প্রদায়ের তরুণ সদস্যদের মধ্যে 
জাতীয়তাবাদ ও রাজনৈতিক কার্যকলাপের প্রতি আগ্রহ জন্ম নিতে থাকে এবং আহ্মদ খানের 
প্রচেষ্টার ফলস্বরূপ ব্রিটিশ-রাজ মুসলমানদের প্রতি সদয় মনোভাবসম্পন্ন হয়ে GTS | জাতীয়তাবাদের 
প্রতি আগ্রহী হয়ে ওঠা মুসলমান যুব সম্প্রদায়কে ভারতের জাতীয় কংগ্রেসে যোগদান করা থেকে 
বিরত রাখার জন্যে অন্য একটি নিরাপদ রাজনৈতিক মঞ্চের দরকার হয়েছিল যে মঞ্চটি ব্যবহার 
রে = ве লি тоа Сао 
স্বার্থ রক্ষা হবে। 

মা নি 
মরিসন -এর পরে ডবলু. এ. জে. আর্চবোল্ড। মুসলিম লীগের জন্মের পেছনে এই দ্বিতীয় ব্যক্তির 
বিশেষ ভূমিকা ছিল। ১৯০৬ সালের আগষ্ট মাসে আর্চবোম্ড ভারতের গর্ভনর-জেনারেলের সঙ্গে . 
পরামর্শ করেন এবং পরামর্শ অনুযায়ী আলিগড় কলেজের সম্পাদক মহসীন-উল্-মুন্ছ-কে একটি 
চিঠি দিয়ে নির্দেশ পাঠান গর্ভনর-জেনারেলের কাছে একটি প্রতিনিধি দল পাঠাতে। প্রতিনিধি দল 
একটি আবেদন পত্র জমা দিয়েছিল এবং সেই পত্রের ভাষা ও শৈলী স্বয়ং আর্চবোল্ড নির্দিষ্ট করে 
দিয়েছিলেন বলে কিছু গ্রন্থকার মন্তব্য করেছেন। তার পরামর্শ অনুযায়ী নবাব মহসীন-উল্-মুহ্ছ 
উদ্যোগী হন ও আগা খাঁর নেতৃত্বে ао জনের এক প্রতিনিধি দল ১লা অক্টোবর লর্ড মিন্টোর 
সঙ্গে দেখা করেন। বড়লাট সম্প্রদায়ভিত্তিক প্রতিনিধি মনোনয়নের প্রতিশ্রুতি দিয়েছিলেন।১ এই 
আশ্বাস পাওয়া মাত্র ভারতের তৎকালীন প্রায় ৬ কোটি মুসলমান কংগ্রেস-পরিচালিত জাতীয়তাবাদী 
আন্দোলন থেকে নিজেদের বিচ্ছিন্ন করে নিয়েছিল। সাম্রাজ্যবাদীদের স্বার্থ রক্ষা করার জন্য এটা 
একটা যুগাস্তকারী কৌশল বলে গণ্য করা যায়। ব্রিটিশ রাজপুরুষদের উৎসাহে ও পৃষ্ঠপোষকতায় 
মুসলমানরা নিজেদের পৃথক সংগঠনের কথা ভাবে ও ১৯০৬ সাল শেষ হওয়ার আগে ঢাকায় 
এক সর্বভারতীয় সম্মেলনের শেষে মুসলমান নেতারা মুসলীম লীগ তৈরি করেন। জম্মলগ্নেই লীগ 
তার চারিত্র-ধর্মের পরিচয় দিয়েছিল বঙ্গভঙ্গ প্রস্তাবকে সমর্থন করে।২ পরবর্তীকালে মুসলমানদের 
জন্যে কেবল আইন সভায় নয়, চাকরির ক্ষেত্রে, স্থানীয় স্বায়ন্তণাসনের প্রতিষ্ঠানে আসন সংরক্ষণ, 
পৃথক নির্বাচন ব্যবস্থা ইত্যাদি দাবী সময়ে সময়ে মুসলিম লীগের মঞ্চ থেকে উত্থাপিত হত। এইভাবে 


ডঃ রায়চৌধুরী কলকাতা বিশ্ববিদ্যালয়ে রাষ্ট্রবিজ্ঞানের রিডার। 


শ্রাবণী রায়চৌধুরী : মহম্মদ ইকবাল 


ক্রমশঃ হিন্দু ও মুসলমান সম্প্রদায়ের মধ্যে বিভেদ ও বিচ্ছিন্নতা সুদৃঢ় হয়ে উঠতে থাকে। ভারতীয় 
রাজনীতির এই পরিবর্তিত প্রেক্ষাপটে “সারে জাহা সে আচ্ছা হিন্দস্তা হামারা”-র কবি মহম্মদ: 
ইকবাল -এর রাষ্ট্রনৈতিক চিন্তা বিশ্লেষণ করতে হবে। সাধারণভাবে মুসলমান সমাজের জনমহলে 
ইকবালের প্রভাব তেমন পরিলক্ষিত না হলেও তরুণ প্রজন্মের এক অংশ তীর ধ্যানধারণা দিয়ে 
অনুপ্রাণিত হয়েছিল। ইকবাল নিজে দেশের প্রতি মুগ্ধতাবশতঃ জোরালো আবেগপূর্ণ জাতীয়তাবাদী 
কবিতা লেখেন ও ভারতের জনপ্রিয় কবি হিসেবে তার পরিচিতি ঘটে। রাজনৈতিক পরিস্থিতি 
পরিবর্তনের সঙ্গে সঙ্গে ইকবালের মানসিকতার পরিবর্তন হয় এবং তিনি ইসলাম ধর্মের প্রতি অখণ্ড 
মনোযোগ স্থাপন করেন। তার মনঃসংযোগের ক্ষেত্র ছিল রীতিমতো ব্যাপক। তিনি একই সঙ্গে 
তার দেশের চৌহদ্দির মধ্যে এবং নিখিল বিশ্বে ইসলাম ধর্মাবলম্বীদের আত্মিক শক্তিতে বলীয়ান 
হয়ে ওঠার বাণী প্রচার করেছিলেন। তার বক্তব্যের মধ্যে কখনও খুঁজে পাওয়া যায় সময় ও স্থান 
ব্যতিরেকে উচ্চমার্গের দর্শন যার একটি সর্বজনীন প্রকৃতি আছে। কখনও বা তার কাছে তার দেশের 
মুসলিম সমাজের আসন্ন রাজনৈতিক ভবিষ্যৎ বেশী প্রাসঙ্গিক হয়ে পড়েছিল। দুটি ক্ষেত্রেই ইকবাল 
দর্শন ও ধর্ম, রাজনীতি ও ধর্মকে সমব্যাপ্তিযুক্ত (co-extensive) করে রেখেছিলেন। 


à 
মহম্মদ ইকবালকে আধুনিক ভারতের সব থেকে “সাহসী বুদ্ধিজীবী” বলে বর্ণনা করেছেন ফজলুর . 
রহমান। তার ভাষাতে ইকবাল ছিলেন "the most daring intellectual modernist India has 
produced”. ? তৎকালীন জাতীয় ব্যক্তিত্বের মধ্যে ইকবাল অগ্রগণ্য ছিলেন এবং তার মতাদর্শ 
(ideology) ও দর্শন দক্ষিণ-এশিয়ার উপমহাঁদেশকে তার সময়ে গভীরভাবে প্রভাবিত করেছিল। 
বিংশ শতাব্দীর শুরুতে তার দর্শনের কোনও চেহারা ছিল না ঠিকই, কিন্ত তিরিশের দশকে তার 
দর্শন (যা "Iqbalian philosophy’ নামে খ্যাত) পরিণত হয়ে এক বিশেষ NAL লাভ করে। 
তার দর্শনের অন্তর্নিহিত বাণী ও অর্থ তিরিশ বছর ধরে একই রকম ছিল। তবে সময় যাওয়ার 
সঙ্গে সঙ্গে দর্শনের প্রাসঙ্গিক সূত্র বদলে যায়। কবি, গদ্য রচয়িতা, দার্শনিক, ভাষাবিদ্‌, আইনবিশারদ 
ও ভবিষ্যৎ দ্ৰষ্টা ইকবাল ভারতের মুসলমানদের ব্যক্তিত্ব বিকাশের ব্যাপারে আগ্রহী হয়ে পড়েন। 
তিনি মুসলমান সমাজের মধ্যবিত্ত СС এই শিক্ষা দিতে চেয়েছিলেন যে, জীবন হলো সম্মুখে 
প্রবহমান গতিশীল একটি অস্তিত্ব বিশেষ। সেই প্রবাহে অংশগ্রহণ করা প্রত্যেক সদস্যের অবশ্য 
কর্তব্য। এই অর্থে — সংক্ষিপ্তভাবে বলতে গেলে — ইকবালের দর্শন কর্মবিমুখ নয়, বরং কর্মের 
দর্শন, গতিশীল জীবনের দর্শন যার লক্ষ্য হচ্ছে ব্যক্তির মধ্যে আমিত্ববোধের (ego) বিকাশ ঘটানো। 
প্রকৃতপক্ষে ইকবালের দর্শন জন্ম নিয়েছিল তার সমকালীন আধুনিক সময়ের এক বিশেষ 
প্রয়োজনীয়তা পূরণ SACS ব্যাখ্যা করে বলতে গেলে, মহম্মদ ইকবাল একটি চুড়ান্ত প্রয়োজনীয়তা 
অনুভব করেছিলেন যে, ভারতের মুসলমান সম্প্রদায়ের একটি ভবিষ্যৎ রাজনৈতিক অবস্থান স্থির 
করে দিতে হবে। এই দিক থেকে বিচার করলে উনবিংশ শতাব্দীর আলিগড় আন্দোলনের লক্ষ্যপূরণ 
ইকবালের লেখার মধ্যে দিয়ে হয়েছিল। তার কাজে ও লেখাতে মুসলমান সমাজের ধর্মীয় ও 
রাজনৈতিক স্বার্থ প্রতিফলিত হয়েছিল — এ কথা বললে খুব কম বোঝানো যায়। ইকবালের 
সামগ্রিক ভূমিকার মধ্যে দিয়ে ইসলাম ধর্ম ও মুসলমানদের মানসিকতা সম্পর্কে একটি অত্তর্দৃষ্টি- 
সম্পন্ন বোধশক্তি নিরস্তর প্রতিফলিত হয়েছে। তার সম্প্রদায়ের সদস্যদের সমাজে অবস্থান বিষয়ে 
ইকবালের একটি ধারাবাহিক ভাবনাচিস্তা ছিল। ভারতবাসী মহম্মদ ইকবালের নাম জানার অনেক 
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আগে থেকেই তাঁর ভাবনাচিস্তার পদ্ধতি শুরু হয়। ইকবালের দর্শনের পূর্ণ চেহারা পরিলক্ষিত 
হয় ১৯১৭-১৮ সালে। কিন্তু তার আগেই ১৯০৯ থেকে ১৯১১ সালের মধ্যে ইসলাম ধর্ম ও 
ভারতে মুসলমান সম্প্রদায় সম্পর্কে ইকবাল তার দায়বদ্ধতা অনুভব করেন। নিজের রাজনৈতিক 
জীবনের খুব প্রাথমিক পর্যায়ে তিনি দায়বদ্ধতা লিখিতভাবে প্রকাশ 4044 |“ 

১৮৭৬ সালে লাহোর ও জন্মু-কাম্মীরের মধ্যবর্তী পাঞ্জাবের একটি ছোট শহর শিয়ালকোটে 
ইকবাল জন্মগ্রহণ করেন। বাবা ছিলেন নূর মহম্মদ ও মা ইমামি বিবি। নূর মহম্মদের পরিবার 
কোনও সময়ে কাশ্মীরী ব্রাহ্মণ পরিবার ছিল। হিন্দুধর্ম ত্যাগ করে তারা ইসলাম ধর্মে দীক্ষিত হন 
মাত্র কয়েক প্রজন্ম আগে।* ১৬ বছর বয়সে ইকবাল শিয়ালকোটে স্কটিশ মিশন কলেজে ভর্তি 
হয়েছিলেন ও ১৯ বছরে লাহোরে সরকারী কলেজে যোগদান করেন। সেখানে আরবী ভাষা শিক্ষা 
ছাড়া ইংরেজী সাহিত্য ও দর্শন চর্চা করেছেন অধ্যাপক টমাস refe -এর কাছে যিনি ইসলামী 
সংস্কৃতিতে কৃতবিদ্য ছিলেন। ১৯০৫ সালে ইউরোপে যাওয়ার আগে ইকবাল ভারতে নিজেকে 
কবি হিসেবে প্রতিষ্ঠা করেছিলেন। তার কবিতার বিষয়বস্তু ছিল বৈচিত্রপূর্ণ। কিছু কবিতা তিনি 
প্রফেটকে স্মরণ করে তার উদ্দেশ্যে উৎসর্গ করেন। কিছু কবিতাতে তিনি রোমান্টিক হৃদয়বেদনা 
ও সন্তাপ ব্যক্ত করেন। কখনও কবি হিসেবে পিঞ্জরে বদ্ধ পাখীর নীল আকাশে ওড়ার জন্যে 
ব্যাকুলতা প্রকাশ করেন। আবার, ভারতের সব অধিবাসীদের মধ্যে এঁক্য কামনা করে ইকবাল 
লেখেন “তারানা-ইহিন্দ্‌ ও “নয়া শিবালা'। 'তারানা'-র একটি সুপরিচিত পংক্তি হল “সারে জীহাসে 
আচ্ছা”। “নয়া শিবালা’ কবিতাতে তিনি ভারতকে একটি নতুন দেবালয় হিসেবে কল্পনা করেন — 
যে দেবালয় দেশের সব সম্প্রদায় ভারতীয় হিসেবে যোগ দেবে এবং সকলের মধ্যে প্রীতির সম্পর্ক 
গড়ে উঠবে। এক্ষেত্রে কবি ইকবাল সম্পর্কে বিশেষভাবে দুটি কথা মনে রাখা দরকার। প্রথম, 
১৯০০ থেকে ১৯০৫ সালের মধ্যে ইকবাল যখন দেশবাসীর এঁক্যের কথা কাব্যের মধ্যে দিয়ে 
প্রচার ও প্রকাশ করেছেন, তখন তার উৎসাহ-উদ্দীপনার পেছনে কোনও রাজনৈতিক আবেগ কাজ 
করেনি, বরং তিনি এক ধরণের আধ্যাত্মিক চেতনাতে অনুপ্রাণিত হয়েছিলেন। মহম্মদ মুজিবের 
বর্ণনাতে তার এই সময়ের কাব্যরচনাগুলিতে একটা ‘deep spiritual basis’ ছিল, ‘not derived 
from any transitory political sentiment. দ্বিতীয় কথা, অল্প সময়ের মধ্যে ইকবাল নিজেকে 
ভারতের কবি অপেক্ষা ইসলাম ধর্মের কবি হিসেবে প্রতিষ্ঠা করেন ও “তারানা-ই-মিল্লি' লিখে 
মুসলমানদের জন্যে জাতীয় সংগীত সৃষ্টি করেন। ক্রমশঃ উর্দু ভাষায় কবিতা লেখা শুরু করেন 
যাতে তার কবিতা সারা বিশ্বে মুসলমান জগতে সমাদৃত হয়। 

তিন বছর ইউরোপে থেকে কেমব্রিজে দর্শনশান্ত্র ও লগুনের লিংকন ইন্‌-এ আইন xta পড়ার 
সময় ভারতের কবি ইকবালের মানসিকতা ও ব্যক্তিত্বে উল্লেখযোগ্য পরিবর্তন সূচিত হয়। প্রথমতঃ 
ইউরোপের কর্মব্যস্ত প্রাণশক্তির পরিচয় পেয়ে তিনি কিছু সিদ্ধান্তে উপনীত হয়েছিলেন। ইউরোপের 
উৎকর্ষতার কারণ হল তার কর্মিষ্ঠতা ও কর্মোদ্দীপনা — ইকবাল এইরকম অনুমান করলেন। তিনি 
ক্রমশঃ জীবনযাপনের নিষ্্রিয়তা এড়িয়ে সক্রিয় উদ্যোগী জীবন কাটানোর পরামর্শ দিতে থাকেন।” 
জীবন ও অস্তিত্বের গতিশীলতার ধর্ম তাকে ধীরে ধীরে প্রভাবিত করতে থাকে। শুধুমাত্র পাশ্চাত্য 
জীবনের গতি নয়, পাশ্চাত্য জগতের সাহিত্যের অবদান ইকবালের লেখায় লক্ষ্য করা ЭПИ! 
অভিজ্ঞতালব্ধ জ্ঞান ছাড়াও নীটশে ও বার্গসনের দর্শন তাকে এই বিষয়ে সমৃদ্ধ করেছিল। ইকবাল 
পাশ্চাত্যের জীবনযাত্রার প্রাণবন্ত দিকটির দ্বারা মুগ্ধ হয়েছিলেন ঠিক-ই কিন্তু সেই সমাজের 
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অর্থনৈতিক প্রতিযোগিতার নিষ্করুণ মতাদর্শকে কড়া সমালোচনা করেছেন। অপর দিকে, সমাজতন্ত্রের 
আদর্শকে-ও প্রত্যাখ্যান করেছেন এই যুক্তিতে যে ইউরোপীয় সমাজতন্ত্রের মূলে আছে ASST | 
"Love is dead in the: West, because thought has become irreligious” —- ইকবাল 
লিখেছিলেন।১০ দ্বিতীয়তঃ, ইউরোপের জাতীয়তবাদের ধারণার প্রতি তিনি কোনও আকর্ষণ বোধ 
করেননি, বরং জাতীয়তাবাদকে মানবসমাজের এঁক্যের পথে সবচেয়ে দুর্লধ্য বাধা বলে মনে 
করেছিলেন। ইকবালের ধারণা হয়েছিল যে, একমাত্র ইসলাম ধর্ম এই বাধা অতিক্রম করতে পারে। 
ইকবাল ইসলামের মধ্যে দেখেছিলেন “а successful opponent of the race 1099. which is 
probably the hardest barrier in the way of the humanitarian 1deal".?? ইকবাল তার লেখার 
মধ্যে দিয়ে নিজের বিশ্বাস প্রচার করেন, সেই বিশ্বাস হল ইসলামের সর্বব্যাপী সম্পূর্ণতা ও আধ্যাত্মিক 
মুক্তির জন্যে ইসলামের সংগ্রামী ভূমিকাতে আস্থা রাখা। ইকবাল প্রচার করেন, বিশ্বমানবের আশাস্থল 
সম্পদের লোভে পীড়িত ইউরোপের সভ্যতা-সংস্কৃতি নয় — বরং একমাত্র ইসলাম ধর্ম তার যথার্থ 
মূল্যবোধের আধারে জগৎকে সঠিক পথ দেখাতে পারে। ইকবালের এই দর্শন ভারতের মুসলমান 
সম্প্রদায়ের মানসিকতা এবং তাদের আন্দোলনকে ক্রমশঃ প্রভাবিত করে। শৈলেশ বন্দ্যোপাধ্যায়ের 
কথায় “সৈয়দ আহ্মদ যদি ভারতীয় ইসলামে এক পৃথক অস্তিত্বের ভাবনা সঞ্চার করে থাকেন, 
ইকবাল তবে তাকে এক স্বতন্ত্র ভবিতব্য সম্বন্ধে সচেতন করে তুললেন। ভারতে তরুণ মুসলিম 
সমাজ ইকবালের মন্ত্রে উদ্দীপ্ত হয়ে উঠল”।১২ তৃতীয়তঃ, ইউরোপে থাকাকালীন ইকবালের 
মানসিকতায় আর একটি পরিবর্তনের সুচনা হয়। তিনি ইসলামের অতীত গৌরব সম্পর্কে সচেতন 
হয়ে ওঠেন এবং আধুনিক ইউরোপীয় সভ্যতা ও সংস্কৃতির মধ্যে মধ্যযুগের ইসলামের সমুজ্জ্বল 
ছবি দেখতে পান। তার মতে স্পেন ও সিসিলি-র মধ্যে দিয়ে এই উন্নত সংস্কৃতি ইউরোপে প্রবেশ 
করেছিল। ইকবাল আবেগতাড়িত হয়ে বলেন "Modern Western thought is a direct descendant 
of the glorious medieval intellectual culture of Islam, disseminated through Spain and 
Sicily"? এই সরলীকৃত সমীকরণের ফসল হিসেবে 'বঙ্গ-ই-দারা” লেখা হয় ১৯২৪ সালে। তাতে 
ইকবাল স্পেন ও সিসিলি-র পূর্ব গৌরব স্মরণ করে মুসলিম পুনরুজ্জীবনের আশা ধ্বনিত 
করেছিলেন। এর অনুবাদ আছে শেখ মহম্মদ Seca “মুসলিম ইণ্ডিয়া’ বইতে। 

মহম্মদ ইকবাল ক্রমশঃ ইসলাম ধর্মের প্রতি অখণ্ড মনোযোগ নিবদ্ধ করতে শুরু করেন। তিনি 
ইসলাম চর্চার মধ্যে দিয়ে একটি “pure 151ат”- ধারণা তৈরি করেন এবং তার মধ্যে সব 
রকম সমস্যার — রাজনৈতিক, সামাজিক, আধ্যাত্মিক — সমাধানের সন্ধান করেন। “বিশুদ্ধ 
তার মতে, সুফীবাদের কোনও, ‘solid, historical foundation’ নেই।১৪ ইকবালের দর্শন -এর 
ভিত্তিভূমি ছিল যে ‘বিশুদ্ধ ইসলাম” তা তিনি খুঁজে পেয়েছিলেন প্রফেটের সমকালে ও পরবর্তী 
চারজন আদর্শ-খলিফার শাসন সময়ে। ইকবালের দৃঢ়মূল ধারণা ছিল আদর্শ ইসলাম ধর্মের মধ্যে 
একটি ক্রটিহীন সামগ্রিক দর্শন নিহিত আছে। এই ধর্ম মানুষের আধ্যাত্ম জীবনের ও বন্তুজীবনের 
সব প্রয়োজন মেটাতে পারে। ইকবালের কথায় “Islam is an ever lasting idea. It is neither 
rigid nor static but a dynamic system. It is а society... a civic church. ^ একই সঙ্গে 
ইকবাল সচেতন ছিলেন যে, ইসলাম ধর্ম মধ্যযুগীয় অমূলক বিকল্পনা (fancy) ও ধর্মতাত্তিক 
সুত্রাবলীর (theologies) জালে আবদ্ধ থেকে গতিশীলতা হারিয়ে ফেলেছে। সেই কারণে 
আধুনিকমনস্ক মানুষের কাছে ইসলাম ধর্মের গুরুত্ব ও প্রাসঙ্গিকতা হারিয়ে গেছে। ইসলামের এই 
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অবনয়নের জন্যে মধ্যযুগের গোঁড়া সংকীর্ণ মনের আত্মকেন্দ্রিক মরমী সাধকদের (sufis) ইকবাল 
দোষারোপ করেছেন। তার মতে ইসলাম ধর্মকে যদি মরমিয়াতত্ত ও গৃঢজ্ঞানবাদ (mysticism) থেকে 
মুক্ত করা যায়, তাহলে ধর্মের গতিশীল সুস্থ চেহারা ফিরে আসবে | ‘Disciples in Revolt’ কবিতাতে 
ইকবাল স্পষ্টভাবে তার এই ধারণা ব্যক্ত করেছেন। তার মতে ইসলামের প্রতি opu SÈ স্থাপন 
করলে “world-fact” হিসেবে ইসলামের তাৎপর্য বোঝা যাবে। ইসলাম ধর্মের মধ্যে সবরকম প্রচ্ছন্ন 
সম্ভাবনা আছে একটি ‘living force’ হিসেবে কাজ করার।>* মহম্মদ ইকবালের রাষ্ট্রনৈতিক 
চিন্তাভাবনা বুঝতে গেলে ইসলাম সম্পর্কে তার ধারণা ও উপলব্ধি বিষয়ে আমাদের বিস্তারিত 
জানতে হবে। বলা বাছল্য, তার গভীর উপলব্ধি ও দর্শন বোঝার ক্ষেত্রে ভাষা একটা অন্তরায় 
হিসেবে দেখা দেয়। ইংরেজী ভাষায় অনুদিত রচনাগুলির সাহায্য নিয়ে ইকবালের রাষ্ট্রদর্শনের একটা 
আন্দাজ করে নিতে হয়। 


৩ 

ভারতে মুসলিম রাজনৈতিক চিন্তাধারার অন্তর্গত aioe মহম্মদ ইকবাল সম্পর্কে প্রচুর রচনা সৃষ্টি 
হয়েছে যে রচনাবলীতে তাকে পাকিস্তানের সাগ্রহী প্রবক্তা হিসেবে চিহ্নিত করা হয়েছে। এই প্রশ্নকে 
কেন্দ্র করে অনেক বিতর্ক ও পাল্টা বিতর্কের জাল বোনা হয়েছে। বিতর্কের খুঁটিনাটি প্রকৃতি নিয়ে 
আলোচনা না করে বরং এই বিষয়টি সম্পর্কে কতগুলি গুরুত্বপূর্ণ পর্যবেক্ষণ এখানে উল্লেখ করা 
যেতে পারে। ইকবালের নাম গুঁপনিবেশিক ভারতে মুসলিম জাতীয়তাবাদের উন্মেষের সঙ্গে যুক্ত 
করা হয়। ব্যাখ্যা করে বলা যেতে পারে এর কারণ হল ইকবাল ভারতের বিভিন্ন ধর্ম সম্প্রদায়কে 
ভিন্ন ভিন্ন অস্তিত্বশীল গোষ্ঠী হিসেবে চিহ্নিত করে উপস্থাপিত করতেন। এই পদ্ধতিতে ভারতীয় 
গুরুত্বপূর্ণ হয়ে ওঠে। তার এ বিষয়ে দৃঢ় মতামতের জন্যে ভারতের মুসলমান সম্প্রদায় একটি 
সক্রিয় অর্থপূর্ণ পরিচয় লাভ করে ?* মহম্মদ ইকবালের ভূমিকার এই সূত্র ধরে সম্ভবতঃ তাকে 
পাকিস্তান ধারণার জন্মদাতা ও পাকিস্তান দেশটির আত্মিক জনক বলে বর্ণনা করা হয়। ভুলবশতঃ 
বা ভুলবিহীনভাবে একথা মনে করা হয় যে, মহম্মদ ইকবালের মুসলিম জাতীয়তাবাদের ধারণাকে 
ভিত্তি করে ১৯৪০-এর দশকে মুসলিম লীগ ভারতে মুসলমানদের জন্যে আলাদা বসবাসের ভূখণ্ড 
দাবি করে। কিন্তু এই রকম একটি পর্যবেক্ষণ অতি সরলীকরণের দোষে দুষ্ট হবে যদি এভাবে 
ইকবালকে দেশভাগের জন্যে প্রত্যক্ষতঃ দায়ী করা হয়। দায়ী করার একটা কারণ হয়তো ১৯৩০ 
সালে লীগের সভাপতি হয়ে তার বক্তৃতার বিষয়বস্তু। ইকবালের বক্তৃতার প্রণিধানযোগ্য অংশগুলি 
আলোচনার মধ্যে দিয়ে আসা দরকার। 

ইকবাল যেভাবে ‘communalism' শব্দটি তার বক্তৃতাতে ব্যবহার করেছেন, তা বিশেষভাবে 
লক্ষণীয়। সাধারণ ও প্রচলিত অর্থে কথাটি তিনি ব্যবহার করেননি। ভারতের মধ্যে প্রদেশ বিভাজনের 
ভিত্তি হিসেবে ভূখণ্ডের ধারণাকে তিনি নস্যাৎ করে দিয়েছিলেন, কারণ ভূখগুভিত্তিক প্রদেশের 
সীমারেখা নির্ধারণ করার পদ্ধতিকে তিনি ইউরোপীয় পদ্ধতি বলে মনে করতেন এবং তিনি এই 
পদ্ধতির বিরোধী ছিলেন। ইকবালের যুক্তি হলো ভারতকে একটি সুসংবদ্ধ ছন্দোময় এককে পরিণত 
করতে গেলে ভারতীয় সমাজের অন্তর্ভুক্ত বিভিন্ন সম্প্রদায়গুলিকে বিশেষ গুরুত্ব দিতে হবে। 
. ইকবালের গভীর সম্প্রদায়-সচেতনতা প্রতিফলিত হয়েছে তার 'Communalism' শব্দটির মধ্যে 
দিয়ে। মুসলমান সম্প্রদায়ের নেতা ও মুখপাত্র হিসেবে তিনি লীগের অধিবেশনে প্রস্তাব দিয়েছিলেন 
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যে, ভারতের উত্তর-পশ্চিম সীমান্তে কতগুলি ভূখণ্ডভিত্তিক প্রদেশকে একত্র করে মুসলমান 
সম্প্রদায়ের বসবাসের জন্যে একটি নির্দিষ্ট সীমারেখা স্থির করার। তিনি ভারতের মধ্যে একটি 
নি, বরং তার স্বপক্ষে যুক্তি তৈরি করেছিলেন। ইকবালের এই প্রস্তাব (মতাস্তরে দাবী) এক ধরণের 
বিষম সুর সৃষ্টি করেছিল ভারতের জাতীয়তাবাদী আন্দোলনের ইতিহাসে। তার ভাবণে তিনি 
বলেছিলেন যে “The Muslim demand for creation of a Muslim India within India is 
therefore perfectly justified". ইকবালের এই বক্তৃতা বুঝিয়ে দেয় যে, তার জন্মস্থান ও সংলগ্ন 
অঞ্চলের রাজনীতি ও রাজনৈতিক আবহাওয়াতে তার আগ্রহ ছিল। কিন্তু তার থেকেও বড় সত্য 
এই যে, তিনি ভারতে মুসলমান সমাজের সদস্যদের সর্বাঙ্গীন বিকাশের জন্যে একটি এক 
সম্প্রদায়ভিত্তিক সমজাতীয় প্রদেশের স্বপ্ন দেখেছিলেন। রাজমোহন গান্ধী মন্তব্য করেছেন 
“... Iqbal was more а visionary than a politician”. বিশৃঙ্খল বিভ্রান্ত সমগ্র মুসলমান 
জনসমাজকে ইকবাল একটি সামাজিক ও রাজনৈতিক পরিচয় দিতে চেয়েছিলেন, অবশ্য বিশ্ব 
মুসলিম সমাজ অপেক্ষা নিজের দেশের মুসলিম সমাজ তার মনোযোগ বেশী আকর্ষণ করেছিল। 
এছাড়াও লক্ষ্য করার বিষয় হল, ইকবাল ভারতের সংখ্যাগরিষ্ঠ সম্প্রদায়কে তার প্রস্তাবে ভীত 
না হতে অনুরোধ করেছিলেন। ভারতের মুসলমানরা যদি দেশের একটি FMS অংশে কেন্দ্রীভূত 
হয়ে থাকে, ইকবাল মনে করেছিলেন সে ব্যবস্থা হিন্দুদের প্রতি ভীতিপ্রদর্শনের জন্যে নয়, বরং 
এ ব্যবস্থার অনেকগুলি সুবিধে থাকবে। মুসলমান সম্প্রদায়ের মনোবল বৃদ্ধি পাবে, তাদের দায়িত্ববোধ 
বেড়ে যাবে, দেশের প্রতি অনুরাগ বৃদ্ধি পাবে। ভারতের রাষ্ট্রনৈতিক সমাজে এই সম্প্রদায় পূর্ণ 
সুযোগ পাবে নিজেদের ক্রমবিকাশের। ইকবাল তার জোরালো ধারণা ব্যক্ত করেন যে, ভারতে 
উত্তর-পশ্চিম অঞ্চলের মুসলমানরা তাদের উদ্দীপ্ত ও সাহসিকতাপূর্ণ অস্তিত্ব দিয়ে বিদেশী আক্রমণ 
থেকে দেশকে রক্ষা করবে — সে আক্রমণ সামরিক হতে পারে বা মতাদর্শগত হতে পারে | আরোও 
একটি যুক্তির অবতারণা করে ইকবাল বলেন, এই ব্যবস্থাতে দেশের আভ্যন্তরীণ শক্তির ভারসাম্য 
বজায় থাকবে, ফলে শাস্তি ও নিরাপত্তা অক্ষুন্ন থাকবে। এতগুলি যুক্তিপূর্ণ কারণে তিনি বলেন, 
"[ therefore demand the formation of a consolidated Muslim state in the best interests 
of India and Islam”*°. এই ব্যবস্থা চালু হলে মুসলমান সম্প্রদায় অ-মুসলমান সম্প্রদায়ের 
আধিপত্য থেকে মুক্ত থাকবে। ইকবাল এ কথা বলতে ভোলেন নি যে, এই রকম একটি মুসলমান- 
প্রধান ভূখণ্ডে কখনোই ধর্মীয় শাসন প্রবর্তন করা হবে না। কিন্তু মুসলমান সম্প্রদায় যদি একটি 
ভূখণ্ডে কেন্দ্রীভূত হয়ে বসবাস করে, তারা যদি সমগ্র দেশে ছড়িয়ে বিক্ষিপ্ত ভাবে না থাকে, তাহলে 
শুধুমাত্র ভারতের রাজনৈতিক সমস্যা নয়, এশিয়ারও সকল সমস্যার সমাদান হবে। | প্রসঙ্গতঃ 
উল্লেখ করা যায়, ১৯৩০-এর ডিসেম্বরে মুসলিম লীগের অধিবেশনে ইকবালের আনা এই প্রস্তাব 
অর্থাৎ উত্তর-পশ্চিম অঞ্চলের মুসলমান-সংখ্যাগরিষ্ঠ প্রদেশগুলিকে নিয়ে ভারতের মধ্যে একটি 
পৃথক রাজ্য (state) গঠনের প্রস্তাব — ভারতে বা লণ্ডনে গোলটেবিল বৈঠকে অন্য মুসলমান 
নেতাদের কাছে আদৌ গুরুত্ব পায় ТАГ? ] | 

মহম্মদ ইকবাল পাকিস্তান গঠনের প্রবক্তাদের থেকে নিজেকে পরবর্তীকালে পৃথক করে 
রেখেছিলেন তার মৃত্যু পর্যন্ত । তার এই অবস্থানের স্বপক্ষে অস্ততঃ দুটো প্রমাণ হাজির করা যায়। 
১৯৩৪ সালের মার্চ মাসে ইকবাল নিজের অবস্থান পরিস্কার ভাবে ব্যক্ত করে জনৈক ব্রিটিশ 
সাংবাদিক (যিনি তখন লাহোরে ছিলেন) এডওয়ার্ড টমসনকে জানান যে, তিনি কখনও ভারতের 
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ভূখণ্ড ভাগ করে মুসলমানদের জন্যে পৃথক বাসস্থানের কথা বলেন নি। ১৯৩০ সালে তীর প্রস্তাবিত 
মুসলিম-অধ্যুষিত প্রদেশটি ভারতীয় যুক্তরাষ্ট্রের অংশ হিসাবে থাকবে। এই চিঠিটি থেকে উদ্ধৃত 
করে এ বিষয়ে ইকবালের মনোভাব জানা যেতে পারে। তিনি টমসনকে ৪ঠা মার্চ ১৯৩৪-এ 


লিখেছিলেন 8 "You call те a protagonist of the scheme called ‘Pakistan’. Now, Pakistan 
is not my scheme. The one that I suggested in my address (refereace made to his speech 
of 1930 in the All-India Muslim League Conference at Allahabad) is the creation of 
a Muslim province – i.e., a province having overwhelming Muslim population in the 
north-west of India. This new province will be, according to my scheme, a part of the 


proposed Indian Federation". এই চিঠিটির অবশ্যই বিশেষ এঁতিহাসিক গুরুত্ব আছে এবং 
ইকবালের তরফ থেকে এটি একটি জরুরী দলিল হিসেবে গণ্য করতে হবে। দ্বিতীয়তঃ, এ তথ্য 
সকলেরই জানা যে, ১৯৩৬-৩৭ সালে মহম্মদ আলি জিন্নাহ্‌-র সঙ্গে চিঠিপত্রের মধ্যে দিয়ে ইকবালের 
যোগাযোগ স্থাপিত হয়েছিল। ইকবাল ১৯৩৭ সালে জিন্নাহ্‌কে জানান যে, তিনি জাতিগত, ধর্মগত, 
ভাষাগত সাযুজ্যের ওপর ভিত্তি করে গড়ে ওঠা সম্প্রদায়কে খুব গুরুত্বপূর্ণ মনে করেন এবং সেই 
কারণে দেশের ভূখণ্ডের পুনর্বন্টন (redistribution) চেয়েছিলেন সম্প্রদায়কে কেন্দ্র করে, দেশের 
ভূখণ্ডের বিভাজন (division) চান নি।২৩ এই দুটি চিঠি — যা ভিন্ন সময়ে ভিন্ন ব্যক্তিকে লেখা 
— থেকে অনুমান করা যায় যে, ইকবাল একনিষ্ভাবে তার সম্প্রদায়ের স্বার্থ বিবেচনা করেছিলেন 
দেশ থেকে তাদের বিচ্ছিন্ন করে নয়, দেশের অধিবাসী হিসেবে। বিংশ শতাব্দীর নতুন ভারতীয় 
সমাজে মুসলমান সম্প্রদায়কে প্রতিষ্ঠিত করা ছিল ইকবালের একমাত্র কর্মসূচী, ভারতীয় সমাজ 
থেকে তাদের পৃথক করা নয়। তাঁর এই আবেগতাড়িত আবেদন অবশ্যই আদর্শবাদিতার পর্যায়ে 
পড়ে। তিনি অনুমান করেছিলেন, একটি নিরেট ঘনসম্নিবিষ্ট বসবাসের জায়গা যদি ভারতে 
মুসলমানদের জন্যে তৈরি করা যায়, তাদের ভবিষ্যৎ উজ্জ্বল সম্ভাবনাপূর্ণ হবে। ইকবাল বলেছিলেন, 
তিনি “communalism of a higher kind" বিশ্বাসী ছিলেন এবং তার ১৯৩০ সালের প্রস্তাবকে 
সংকীর্ণ সাম্প্রদায়িকতা থেকে মুক্ত বলে মনে করেছিলেন। বলা যেতে পারে, ভার স্বপ্ন অত্যধিক 
আদর্শবাদিতার দোষে দুষ্ট হতে পারে কিন্তু তার মধ্যে অন্য সম্প্রদায়ের প্রতি ঘৃণা বা বিদ্বেষ জন্ম 
নেয়নি। অথচ ইকবালের দেখা স্বপ্ন থেকে শেষ পর্যন্ত ভারতের রাজনীতিতে মুসলিম 
জাতীয়তাবাদের বিকাশ শুরু হয়। 


৪ ‘ 
ইকবালের কবিতা রচনার সাহিত্যগুণ ও শৈল্লিকমানের উৎকর্ষতা নিয়ে অনেক 91814 বিশদ 
আলোচনা করেছেন। বড় হয়ে ওঠার সময়ে তার কাছে ধারণা (concept) হিসেবে দেশপ্রেমের 
আবেদন খুবই আকর্ষণীয় ছিল এবং ইকবাল ভারতের জাতীয়তাবাদের উদ্দীপক আবহাওয়াতে 
আকাশে বাকা চাদের মায়া, হিমালয় পর্বতের শ্রেণী — এই সব দৃশ্য তার মনকে যৌবনে এতটা 
আবেগমঘিত করেছিল যে এই বিষয়গুলি নিয়ে তিনি কাব্য রচনা করতেন। দেশের প্রতি মুগ্ধতা 
ও ভালোবাসা প্রকাশ পেয়েছে কবিতার ছত্রে ছত্রে। জাতীয়তাবাদের অনুপ্রেরণাতে উদ্দীপ্ত হয়ে 
ইকবাল ‘নয়া শিবালা” কবিতাতে ব্রাহ্মণ পুরোহিত এবং মুসলমান মোল্লাদের SAT করেন তাদের 
প্রচারের মধ্যে দিয়ে সমাজে সাম্প্রদায়িক বিদ্বেষ সৃষ্টি করার জন্যে। ইকবালের “সারে Stal সে 
আচ্ছা” কবিতাটি একজন ভারতীয় কবির লেখা সর্বকালের শ্রেষ্ঠ জাতীয় রচনা বলে স্বীকৃত হয়েছে। 
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এই অর্থে তার কাব্যরচনার মধ্যে দিয়ে ইকবাল ভারতীয় সমাজে ভ্রাতৃত্বের বোধ সঞ্চারিত FAA | 
কবি ইকবালের এই ধরণের মানসিকতার একটা বড় পরিবর্তন হয় যখন তিনি পাশ্চাত্য দেশের 
রাজনৈতিক অভিজ্ঞতার সম্মুখীন হয়েছিলেন। একটি মতাদর্শ হিসেবে জাতীয়তাবাদ সম্পর্কে তার 
মনে কিছু গভীর প্রশ্ন ও সন্দেহ দেখা যায়। সময় অতিবাহিত হওয়ার সঙ্গে সঙ্গে ক্রমশঃ ইকবাল 
জাতীয়তাবাদ মতাদর্শের নঞর্থক দিকটির প্রতি সজাগ হয়েছিলেন এবং মতাদর্শটিকে বিপজ্জনক 
বলে চিহ্নিত করেছিলেন। প্রসঙ্গতঃ রবীন্দ্রনাথ ঠাকুর একই ভাবে জাতীয়তাবাদ সম্পর্কে নিজের 
দৃষ্টিভঙ্গী পালটেছিলেন এবং এর কিছু ক্রটি অনুধাবন. করেছিলেন। আমরা লক্ষ্য করেছি দেশে 
থাকার সময় ইকবালের কবিতার একটি গীতিধর্মী চেহারা ছিল এবং রচনার বিষয়বস্তু ছিল ভারতের 
প্রাকৃতিক সৌন্দর্য, মহত্ব, ভারতীয়দের মধ্যে এক্যবদ্ধতার প্রয়োজনীয়তা — এই জাতীয় অনুভব। 
এই বিষয়গুলি নিয়ে তিনি আর কাব্য রচনা করলেন না; তার সৃজনশীল লেখাতে ইসলাম ধর্ম, 
তার প্রতীকী প্রকাশ, মুখ্য ভাব ও শৈল্পিক রীতি গুরুত্ব পেতে থাকে। তার রচনাতে এক ধরণের 
Raat আশাবিহীন অসুখী সুর প্রতিধবনিত হতে থাকে এবং বাস্তবিক, ভারতের মুসলমান সমাজ 
এই সব হতাশা ও অসুখে নিমজ্জিত ছিল। এইরকম বিষন্ন গুরুগন্তভীর মানসিকতা থেকে ইকবাল 
তার 46 খ্যাত shikwa (ঈশ্বরের কাছে অভিযোগ) ও jawab-e-shikwa (ঈশ্বরের প্রেরিত উত্তর) 
রচনা করেন। এই দুটি কাব্য-ই মুসলমান সমাজে খুব জনপ্রিয়তা পেয়েছিল। এই রচনাগুলিতে 
ইকবাল ঈশ্বরের কাছে মুসলমান সম্প্রদায়ের বিরতিহীন দুঃখদুর্দশার কথা জানিয়ে তাদের প্রতি 
ন্যায়বিচারের আবেদন জানান। বলা যেতে পারে, ইকবালের এই আবেদন তাঁর সমকালীন ভারতে 
মুসলমানদের হতোদ্যম Haat ছবি স্পষ্টভাবে ভুলে ধরে।২৪ তার এই কাব্য দুটি সাধারণ মুসলমান 
সদস্যদের হৃদয়ে সংবেদনশীল 59105 নাড়া দেয় এবং ইকবালের সম্প্রদায় তার মুখাপেক্ষী হয়ে 
পড়েছিল যেন তাদের অস্তরের গভীর অনুভূতিগুলো একটা বাণীময় রূপ নিতে পারে। 

পরের স্তরে ইকবালের কবি জীবনে আর একটি চরম মুহূর্ত চিহ্নিত করা যায়। ইকবাল 
উচ্চমার্গের দর্শনের ওপর ভিত্তি করে asrar-i-khud: (ব্যক্তিসত্তার নিগুঢ কথা) ও ramuz-i- 
bekhudi (পরর্থপরতার রহস্য) রচনা করেন এবং সঙ্গে সঙ্গে ইকবাল কাব্যরচনা থেকে দর্শনের 
জগতে প্রবেশাধিকার অর্জন করেন। তিনি সচেতন চিস্তাকারী সত্বা (ego) সম্পর্কে দার্শনিক ব্যাখ্যা 
তৈরি করেন। ইকবাল বলেন ব্যক্তির আদর্শ হল নিজের সম্পর্কে স্বীকৃতিবাচক মনোভাব (5617 
affirmation) গ্রহণ করা; নিজের সম্বন্ধে কখনোই নেতিবাচক ধারণা তৈরি করা উচিত নয়। নিজের 
সম্পর্কে আত্মবিশ্বাসী ধারণা সৃষ্টি করে ঈশ্বরের গুণাবলী নিজের মধ্যে তৈরি করা যায়। সচেতন 
চিন্তাকারী ABC (ego) নিরস্তর নিজের অস্তঃস্থলে মার্জিত ও পরিশীলিত করতে করতে ব্যক্তি 
একজন স্বয়স্তর অনন্য এককে পরিণত হতে পারে — শারীরিক ও আত্মিক দু'ভাবেই। আমিত্ববোধ 
ও আত্মসচেতনতা (khudi) হল ব্যক্তিমানুষের অস্তিত্বের মূল কথা। কবি ইকবালের ভাবনাতে 
বিশ্বজগতের কেন্দ্রবিন্দুতে অবস্থান করছে ব্যক্তির সচেতন চিস্তাকারী সত্বা! অন্যদিকে ব্যক্তির 
মানসিক কাঠামোর কেন্দ্রবিন্দু হল ব্যক্তির অহম্‌ বোধ। ব্যক্তির অহম্‌ বোধ এতই দুর্বল এবং কৃশ 
যে বহির্জগতের আঘাতে তা ছিন্নভিন্ন হয়ে যেতে পারে। অথচ ব্যক্তির অহং সত্ত্বার ক্ষমতা আছে 
বিকাশ লাভ করার এবং বিস্তার লাভ করে বিশ্ববন্মাণ্ডের উপাদানকে নিজের মধ্যে ধারণ করার। 
এই পদ্ধতি চূড়ান্ত সময়ে পৌছে গেলে ঈশ্বরের গুণাবলী ব্যক্তিমানুষ নিজের মধ্যে আত্মস্থ করে 
নিতে পারে। তখন ব্যক্তির অভ্যন্তরে এক সমূহ পরিবর্তন ঘটে যায়, কারণ সে সবরকম দুর্বলতা 
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কাটিয়ে উঠে শক্তিশালী আত্মবিশ্বাসী সম্পূর্ণ মানুষে পরিণত হয়। ইকবালের এই তত্ত্বের চিত্তাকর্ষক 
দিক হল তিনি মনে করেছিলেন পরিণত সচেতন মানুষ ঈশ্বরের মধ্যে বিলীন হয়ে যায় না, ঈশ্বরের 
অপরিমিত শক্তিকে নিজের মধ্যে অনুভব করে শক্তিসম্পন্ন হয়ে ওঠে। 

এই হল মহম্মদ ইকবালের শ্বর-সম্পর্কিত মানবতাবাদের দর্শন বা “Humanism with God" | 
অসাধারণ অস্ত্দৃষ্টিসম্পন্ন কবি ঈশ্বরের সঙ্গে মানুষকে যুক্ত করে যে নতুন দর্শন সৃষ্টি করছিলেন 
তার পেছনে অবশ্যই বিশেষ কারণ ছিল৷ ইকবালের একাস্ত বাসনা ছিল, নিষ্ক্রিয় গতিবিহীন মুসলমান 
সমাজকে কর্মমন্ত্রে wu করে তোলা ও শক্তিহীন দুর্বলতা থেকে মুক্ত করে মানসিক বলে বলীয়ান 
করে তোলা । এই ব্যাখ্যা সঠিক হলে বলা যায় উনবিংশ শতাব্দীর সৈয়দ অহ্মদ খান এবং বিংশ 
শতাব্দীর মহম্মদ ইকবালের মূল লক্ষ্য ছিল অভিন্ন। আহ্মদ খান চেষ্টা করেছিলেন ১৮৫৭-র সিপাহী 
বিদ্রোহের পরে মুসলমান সম্প্রদায়ের মনোবল ফিরিয়ে এনে তাদের আত্মবিশ্বাসী করে তুলতে। 
এই কাজের জন্যে তিনি শিক্ষাসংস্কারে ব্রতী হয়েছিলেন ও আলিগড় বিশ্ববিদ্যালয়ের মধ্যে দিয়ে 
সংস্কারপন্থী আন্দোলনের দরজা খুলে দিয়েছিলেন। ইকবালের উদ্দেশ্য একই ছিল কিন্তু তার উপকরণ 
আলাদা ছিল। তার পূর্বসূরীর মতো তিনি শিক্ষাপ্রতিষ্ঠান স্থাপন করে সংস্কারের কাজ চালাতে পারেন 
নি, তাই তিনি লেখার মধ্যে দিয়ে প্রচেষ্টা করে গেছেন তার উদ্দেশ্যকে সফল করে যেতে। বিংশ 
শতাব্দীর শুরুতে তুরস্কতে ইসলামী প্রতিষ্ঠানের পরাজয় ও অপমান দেখেছিলেন ইকবাল। তিনি 
আরোও দেখেছিলেন যে, এই ঘটনা ভারতের মুসলমান সম্প্রদায়ের মনোবল ভেঙে দিয়েছিল। 
এই উপলব্ধি তাকে গভীর ভাবে বিষাদাক্রাস্ত করে তুলেছিল। কিন্তু মানসিক ধাঁচ (temperament) 
অনুসারে ইকবাল কোনও প্রতিবাদী আন্দোলন শুরু করার বা আন্দোলনে যোগ দেওয়াতে সক্ষম 
ছিলেন না। বাস্তব দুনিয়ার রাজনীতিতে তিনি তখনও আকর্ষণ বোধ করেন নি। তার আদর্শবাদী 
দৃষ্টিভঙ্গীতে তিনি মুসলমান সমাজের আত্মিক উত্তরণকে কেন্দ্র করে ভাবনাচিস্তা করেছিলেন। তাই 
তিনি ইসলাম ধর্ম ও বিশ্বের, বিশেষতঃ ভারতের, মুসলমান সম্প্রদায়ের সমকালীন সংকটের কথা 
দর্শনের বাকরীতির মধ্যে দিয়ে পরিচ্ছন্নভাবে প্রকাশ করেন। তিনি সাধারণভাবে ইসলামী দুনিয়াকে 
ও বিশেষভাবে ভারতের মুসলমানদের হতাশামিশ্রিত অদৃষ্টবাদের অসাড়তা থেকে বাইরে আনতে 
চেয়েছিলেন তার লেখনীর আঘাতে এবং ইসলামী আদর্শের অনুপ্রেরণায় তাদের কর্মব্যস্ত করতে 
চেয়েছিলেন। ইকবাল বলেছিলেন, ইসলাম ধর্মের মধ্যে একটা উদ্দীপনার বীজ সুপ্তভাবে আছে, 
সেই বিশাল সম্ভাবনাকে বাস্তবায়িত করতে হবে। মুসলমান সদস্যদের আত্মবিশ্বাস সহযোগে 
উত্তাবনমূলক কাজে ব্রতী হতে হবে ; সেই সব কাজে যেন স্পষ্টভাবে ইসলামী মূল্যবোধ থাকে। 
বাস্তবতা, ইকবালের মতে, কোনও জ্ঞাত স্থিতিস্থাপক (given) পরিস্থিতি নয়, এটি সর্বদাই নতুন 
নতুন সম্ভাবনাপূর্ণ একটি পরিস্থিতি। তিনি উপলব্ধি করেছিলেন, মহৎ কাব্যরচনা শুধু ক্ষণস্থায়ী চপল 
উৎসাহ প্রকাশে বা Viger সীমাবদ্ধ থাকতে পারে না। কবিকে একটি স্বপ্নদৃশ্য (vision) তৈরি 
করতে হবে এবং তার ভিত্তিতে সুদৃঢ় বিশ্বাস গড়ে তুলতে হবে। শুধু নিজে স্বপ্ন দেখা নয়, কবির 
দায়িত্ব অন্যকে স্বপ্ন দেখানো। ইকবাল উপলব্ধি করেছিলেন, জাগতিক মতাদর্শ হিসাবে ইসলামের 
অবনয়ন ঘটেছে বিংশ শতাব্দীতে যেহেতু ইসলাম ধর্মের ওপরে অন্য মতাদর্শগুলির অশুচি প্রভাব 
পড়েছে। ইসলামী জগতের পুনরুজ্জীবন দরকার। আত্মিক স্তরে ইসলাম ধর্মকে তার মৌলিক শুচিতা 
ফিরে পেতে হবে।- 

এই ধরণের প্রত্যয় থেকে ইকবাল রাষ্ট্র ও সমাজের যে চরিত্রচিত্রণ করেছিলেন, বলাবাহুল্য 
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সেই চিত্রের ভিত্তিভূমি ছিল ইসলামী বিশ্বাস। অন্যভাবে বলতে গেলে, তিনি ভারতীয় মুসলমানদের 
রাষ্ট্রনৈতিক ভাবনার একটি সুপরিকল্পিত ইসলামী বুনিয়াদ তৈরি করেছিলেন ।২৫ ইসলাম ধর্ম সম্পর্কে 
কতগুলি গম্ভীর বিষয়ে ইকবাল গভীর মনোনিবেশ করে বিস্তৃত চর্চা করেছিলেন যা তার প্রগাঢ় 
প্রজ্ঞার ফল। 199 বিষয়গুলি হল ইসলাম ধর্মের কেন্দ্রস্থল কী কী বিষয় আছে, ধর্মের কাঠামো 
কেমন, বিশ্ব সম্পর্কে ইসলামী বীক্ষা কেমন, মানবপ্রকৃতি সম্পর্কে ইসলামের দৃষ্টিভঙ্গী কী ইত্যাদি। 
বলাবাহুল্য, ইসলাম ধর্ম সম্পর্কে ইকবাল সর্বদা সহানুভূতিশীল মনোভাব বজায় রেখেছিলেন এবং 
নিজেকে ইসলাম ধর্ম পাঠ করার ও জানার একজন আগ্রহী ছাত্র জ্ঞান করতেন। তার নিজের কথায় ঃ 
"I propose to look at Islam from the standpoint of the critical student". ২৬ এই অবস্থান 
থেকে ইসলাম ধর্ম তার কাছে একটি সম্পূর্ণাঙ্গ একীভূত এঁক্যের ছবি তুলে ধরেছিল। ভারতের 
মুসলমান সম্প্রদায়কে সেই এক্যের ছবি দেখিয়েছিলেন মহম্মদ ইকবাল! এইটি হল ভারতীয় 
রাষ্ট্রভাবনাতে মহম্মদ ইকবালের সবচেয়ে মূল্যবান অবদান। তার লেখা ও বক্তৃতার মধ্যে দিয়ে 
ভারতীয় মুসলমানদের একটা পরিচয়পত্রের অভিজ্ঞান তিনি দিতে চেয়েছিলেন। এই উপমহাদেশে 
ইকবালের নাম সব সময় স্মরণযোগ্য এই জন্যে নয় যে, তিনি উচ্চমানের দর্শন তৈরি করেছিলেন 
বা সাহিত্যগুণসম্পন্ন কবিতা রচনা করেছিলেন। তিনি স্মরণীয় এই কারণে যে, তিনি তার সম্প্রদায়ের 
সদস্যদের অস্তিত্বজনিত একটি বিশেষ প্রয়োজন পূরণ করেছিলেন। ভারতে মুসলিম মানসিকতা 
যখন মরিয়া হয়ে একটি নোঙর (anchor) খুঁজে বেড়াচ্ছিল, মহম্মদ ইকবাল সেই নোওর-এর 
এক দৃশ্যরূপ উপস্থিত করতে পেরেছিলেন। তার সুচিস্তিত অনুপ্রাণিত বাণীর অর্থোদ্ধার করলে 
এইরকম দাঁড়ায় — মুসলমান সম্প্রদায় যদি তাদের পরিচয় সম্পর্কে সচেতন হতে পারে তবেই 
তাদের অস্তিত্ব বজায় থাকবে, তা নাহলে তাদের নিশ্চিহ্ন হয়ে যেতে হবে। 

কতখানি আস্তরিকভাবে ইকবাল তার সম্প্রদায়ের মনোবল বৃদ্ধি করতে চেষ্টা করেছিলেন সেটা 
কিছুটা অনুধাবন করার জন্যে তার দুটি নিবন্ধের কথা উল্লেখ করা যায়। প্রথমটি ১৯০৯ সালে 
Hindustan Review-C ও অন্যটি ১৯১১ সালে ভারতের জনগণনা রিপোর্টে প্রকাশিত হয়েছিল। 
একথা বলা যায় না যে, ইকবাল অনেক রচনা সৃষ্টি করেছেন। তার সমস্ত বক্তৃতা, সাংবাদিক 
অধিবেশনে মতপ্রকাশ, প্রবন্ধ-নিবন্ধ একত্র করলে তার পরিসর এমন কিছু নয়। কোনও কোনও 
গ্রস্থাকার জানিয়েছেন ইকবাল যখন মুসলমান সদস্যদের প্রীতিসমিতিগুলিতে (anjuman) সুরেলা 
কণ্ঠে তার কাব্য আবৃত্তি করতেন শ্রোতাদের মন আবেগে অভিভূত হত। এছাড়া কখনোও কখনোও 
তিনি জনমঞ্চ থেকে বক্তৃতা করতেন। সংখ্যাতে এগুলি অপ্রতুল হলেও এগুলির মধ্যে দিয়ে ইকবাল 
নিজেকে ইসলামের একজন একনিষ্ঠ শিক্ষার্থী হিসেবে প্রতিষ্ঠা করেছিলেন ও ইসলামের প্রতি তার 
অখণ্ড মনোযোগ নিবদ্ধ করে রেখেছিলেন বিশেষভাবে । তার দৃষ্টিভঙ্গী ছিল সমালোচনামূলক। 
আবার একই সঙ্গে তীর সমঝদারি তারিফের মনোভাব ছিল।২৭ রাজনৈতিক জীবনের মধ্যভাগে 
আত্মতৃপ্ত ইকবাল ঘোষণা করেছিলেন যে, তার জীবনের শ্রেষ্ঠ সময় তিনি একান্তভাবে নিয়োজিত 
করেছিলেন ইসলাম ধর্ম, তার আইন, ইতিহাস, সভ্যতা ও সংস্কৃতি অধ্যয়ন করার জন্য। "I have 


given the best part of my life to a careful study of Islam, its law and polity, its culture, 
its history and its citizen". "" ইকবাল নিজেকে একজন রাজনীতিজ্ঞ হিসেবে মনে করেন নি। 
তা সত্ত্বেও যে রাষ্ট্রনৈতিক ব্যবস্থাতে ধর্মীয় মতাদর্শ গুরুত্ব পায় না, সেই ব্যবস্থার অসম্পূর্ণতা তিনি 
জোরালো যুক্তির সাহায্যে দেখিয়েছিলেন। ইকবালের ভাবনাতে রাজনীতি ও ধর্মের কোনও বিচ্ছেদ 
ছিল না, যদিও তার সমকালীন রাজনৈতিক নেতারা জাতীয়তাবাদী রাজনীতিতে ধর্ম ও রাজনীতিকে 
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মেলানোর বিপক্ষে ছিলেন। এই প্রসঙ্গে বলা যায়, পরবর্তীকালে মহাত্মা গান্ধী এই দুটি বিষয়ের 
মিশ্রণ ঘটিয়েছিলেন ঠিকই, কিন্তু মহম্মদ ইকবাল ছিলেন এ বিষয়ে গান্ধীজির পূর্বসূরী যিনি সাহসী 
ভাবে এরকম একটি সংবেদনশীল ও বিতর্কিত বিষয় নিয়ে নিজের মত প্রকাশ করেছিলেন। 
ইকবালের অনুধাবনে “Politics have their roots in the spiritual life of the mass" এবং 
"Religion is a power of the utmost importance in the life of individuals as well as 


nations". রাজনীতিতে তার সীমিত আগ্রহ ইকবাল এইভাবে ব্যাখ্যা করেছিলেন : মূলতঃ তার 
ইসলাম ধর্ম ও ধর্মীয় নীতিতে সুগভীর আগ্রহ ছিল কারণ তার দৃঢ় প্রত্যয় ছিল যে অস্থির ভারসাম্যহীন 
পার্থিব জগতে একমাত্র ইসলাম ধর্ম স্থিতিশীলতা ফিরিয়ে আনতে পারে। ইকবাল লক্ষ্য করেছিলেন, 
বিংশ শতাব্দীর শুরুতে ভারতে কিছু পাশ্চাত্য মতাদর্শের প্রভাব তৈরি হচ্ছিল-_এগুলি হল 
জাতীয়তাবাদ, সমাজতন্ত্র গণতন্ত্র ইত্যাদি। তিনি মনে করেছিলেন এই মতাদর্শগুলির প্রভাবে ভারতে 


ইসলাম ধর্মের মৌলিক চরিত্র ও কাঠামো বিনষ্ট হয়ে যেতে পারে। এই রকম একটি ধারণা থেকে . 


ইকবাল ভারতের রাজনৈতিক ঘটনাবলীতে আগ্রহী হয়ে ওঠেন। 

এইখানে প্রশ্ন করা যায় মহম্মদ ইকবালের মননে ইসলাম ধর্মের মূল প্রকৃতি ও কাঠামো কী 
ছিল ? ১৯০৯ সালে ইকবাল যে প্রবন্ধটি লিখেছিলেন তাতে তিনি এই বিষয়টির ওপর খানিক 
আলোকপাত করেন।০ এই লেখাতে ইকবাল বিশ্বের সমস্ত ধর্ম নিয়ে একটি তুলনামূলক সমীক্ষা 
করেন এবং প্রমাণ করার চেষ্টা করেন যে, একমাত্র ইসলাম ধর্ম সর্বোৎকৃষ্ট নৈতিক ও রাজনৈতিক 
আদর্শকে তুলে ধরে। ইকবাল তার যুক্তি নির্মাণ করেন এইভাবে, সব ধর্মই বিশ্বজগৎ ও মানবপ্রকৃতি 
সম্পর্কে কিছু অনুমিতি (assumption) তৈরি করে। এই রকম একটি মনস্তাত্বিক অনুমিতি হল са, 
বৌদ্ধ ধর্ম, খ্ৰীষ্টান ধর্ম ও জরথুস্ট্রের ধর্মমত অনুসারে чачса গঠনতস্ত্রের কেন্দ্রে আধিপত্য 
বিস্তারকারী উপাদানটি হল যন্ত্রণাময় বেদনার্ত অনুভূতি। একক ব্যক্তি হিসেবে মানুষ যন্ত্রণার 
অনুভূতির কাছে অসহায় ; ব্যক্তি আত্মরক্ষায় অসমর্থ, কারণ সে দুর্বল। কোনও ধর্মমতের নির্দেশে 
ব্যক্তি অস্তিত্বের যন্ত্রণা থেকে মুক্তি পায় না। এই ধরণের দার্শনিক আলাপ-আলোচনার প্রেক্ষিতে 
ইকবাল প্রশ্ন তোলেন : বিশ্বজগৎ ও মানবপ্রকৃতি সম্পর্কে ইসলামী বিশ্ববীক্ষা (world мем) কেমন? 
ইসলাম ধর্মের কেন্দ্রে কোন্‌ ধারণা স্থিত যা সামগ্রিক সুসম্বন্ধ ইসলামী ব্যবস্থার কাঠামো নির্ধারণ | 
করে? ইসলাম ধর্মের কেন্দ্রীয় বিচারবাক্য (proposition) ব্যাখ্যা করে ইকবাল বলেন এই ধর্মের 
লক্ষ্য হল মানুষের প্রকৃতির মধ্যে যে ভীতিভাব গভীরভাবে গ্রোথিত আছে সেই ভয় থেকে মানুষকে 
মুক্ত করা। ইকবালের ব্যাখ্যা থেকে দেখা যায়, ইসলাম ধর্ম মানব প্রকৃতির অধিবিদ্যক 
(metaphysical) মাত্রাটির প্রতি বিশেষভাবে মনোযোগী | কারণ ভয়ের অনুভূতি মানব মনের ওপর 
আধিপত্য করলে তার নৈতিক বিকাশ ব্যাহত হয়। এর প্রতিরোধক ব্যবস্থা গড়ে তুলতে হবে এবং 
তার জন্যে ব্যক্তি মানুষকে বিশেষ উপায়ে তালিম দিয়ে তৈরি করতে হবে যাতে সে শক্তি, উদ্যম, 
পরাক্রম, ইচ্ছাশক্তি ও অপার ক্ষমতার আধার হিসেবে নিজেকে প্রকাশ করতে পারে। ইকবাল 
আরো একটু বিশদভাবে বলেছেন ইসলামের মতাদর্শ ব্যক্তি মানুষকে প্রগাঢ় শক্তির ভাণ্ডার হিসেবে 
গড়ে উঠতে প্রণোদিত করে যাতে সে প্রকৃতি-নির্দিষ্ট প্রতিবন্ধকতাকে অতিক্রম করতে পারে। এটি 
একটি পর্যায়ক্রমিক অগ্রসরমান ক্রমবিকাশের পদ্ধতি যা সব ব্যক্তির ক্ষেত্রে প্রযোজ্য। ইকবাল 
জোরের সঙ্গে বলেন মানুষের মূলগত প্রকৃতি নিহিত আছে তার ইচ্ছাশক্তির মধ্যে, মেধা বা ধী-শক্তির 
মধ্যে নয়। তিনি মনে করেন, মুসলমান সম্প্রদায়ের জনস্বার্থ সংশ্লিষ্ট ব্যাপারে ইসলামী অনুশাসনের 
বিশেষ ভূমিকা থাকা উচিত। ইসলাম শুধুমাত্র ধর্মবিশ্বাসের সূত্রাবলীর (creed) যোগান দেয় না, 
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ইসলাম একটি বিশেষ জনসম্প্রদায়ের জন্ম দিতে পারে। এই সম্প্রদায়ের সদস্যপদ অঞ্চলভিত্তিক 
বা অর্পিত নাগরিকতাভিস্তিক হতে পারে atl মুসলমান সম্প্রদায়ের অস্তিত্ব খুঁজে নিতে হবে 
ধর্মবিশ্বাসের একরূপতা ও অভিন্নতার ওপর | ইসলাম ধর্ম, ইকবালের দৃষ্টিতে, সমস্ত স্থান ও সময়ের 
Cell সেইজন্যে ‘ভারতীয় মুসলমান’ শব্দটি তার কাছে কোনও অর্থ বহন করতো না। ইকবাল 
মন্তব্য করেছেন শব্দটির ব্যবহার সুবিধাজনক হতে পারে কিন্তু অভিব্যক্তিটির মধ্যে অসংগতি আছে। 
ইকবাল লিখেছেন : "The expression ‘Indian Muhammadan’, however convenient it may 
be, is a contradiction in terms" . ইকবালের কাছে জাতিসত্তার ধারণাটি সম্পূর্ণ কল্পিত বিষয়। 
এর কোনও ভৌগলিক ভিত্তি নেই। ইকবাল দেশপ্রেমকে একটি মহৎ প্রাকৃতিক মূল্যবোধ বলে 
বর্ণনা করেছেন এবং মানুষের নৈতিক জীবনে এটি একটি গুরুত্বপূর্ণ উপাদান বলে মনে করেছেন। 
কিন্তু তার কাছে জাতীয়তাবাদ একটি শুধুমাত্র রাজনৈতিক ধারণা এবং এটি ইসলামের প্রকৃত 
প্রাণসত্ববার সঙ্গে অসংগতিপূর্ণ। অসংগতির মাত্রা এত প্রবল বেশী যে, জাতীয়তাবাদের মতাদর্শ গ্রহণ 
করলে ইসলাম আর প্রাণবন্ত শক্তি হিসেবে কাজ করবে না। রাজনৈতিক মূল্যবোধ হিসেবে পশ্চিমী 
ধারণা জাতীয়তাবাদ দাবী করে সব ধর্মের মতো ইসলামের সক্রিয়তার ক্ষেত্র শুধুমাত্র সমাজের 
সদস্যদের ব্যক্তিজীবনে প্রযোজ্য হবে। ধর্মবিশ্বাস হবে মানুষের একান্ত নিজস্ব বিশ্বাস। জনসম্প্রদায় 
যৌথ কার্য পরিচালনাতে ধর্মের কোনও গুরুত্ব থাকবে না। সমাজে ধর্মবিমুখতার কুফল কেমন 
হতে পারে এ বিষয়ে ইকবালের একরকম নিশ্চিত ধারণা ছিল। তার মতে ধার্মিকতা থেকে বিচ্ছিন্ন 
হয়ে গেলে অষ্টাচারী সমাজ তৈরি হবে। এখানে উল্লেখ করতে হয় ইকবালের ধর্মনিরপেক্ষ নীতিজ্ঞানে 
(secular ethics) কোন প্রত্যয় ছিল না। সুতরাং তার মননে কোনও ধর্মনিরপেক্ষ ন্যায়পরায়ণ 
রাষ্ট্রের ছবি ফুটে ওঠেনি যে, রাষ্ট্রের ধর্মীয় ভিত্তি না থাকতেও পারে। বরং তার যুক্তিবোধ ছিল 
এই যে, সম্প্রদায়ের জীবনযাত্রা নির্বাহতে ধর্মের প্রাধান্য থাকে না, সেখানে ব্যক্তি স্বার্থকেন্দ্রিক 
ক্ষুদ্রমনা হয়ে যায় এবং এই রকম সমাজে সহজেই নিরীশ্বরবাদী বস্তুবাদ জন্ম নেয়। ইকবাল ঘোষণা 
করেছিলেন এই ধরণের বস্তুবাদ সমাজে সমূহ সংকট সৃষ্টি করে। ইকবালের ভাবনায় মানুষের আত্মিক 
ও পার্থিব জীবনের মধ্যে নিবিড় যোগাযোগ আছে। সেই যোগাযোগ কী ও কেমন তা তিনি বর্ণনা 
বলেছেন ভারতের মুসলমান সম্প্রদায় বহুদিন ধরে তাদের অস্তরজগতে কোনও অনুসন্ধান চালায় 
নি। তার ফল তাদের পক্ষে শুভ হয় নি। তাদের জীবনযাত্রা থেকে উজ্জ্বল রঙ ও দীপ্তি মলিন 
হয়ে গেছে। মনের দুর্বলতা হেতু তারা বিরুদ্ধ শক্তির সঙ্গে কাপুরুষোচিত সমঝোতা করতে চায়, 
কারণ তারা মনে করে প্রতিকূল পরিবেশের সঙ্গে সংঘর্ষ হলে তারা বিনষ্ট হয়ে যাবে। ইকবাল 
দৃঢ় ভাবে ভারতের মুসলমানদের অন্য সম্প্রদায়ের মতো সম অধিকার ও সমমর্যাদাপন্ন হয়ে একীভূত 
হতে নির্দেশ দিয়েছিলেন যাতে তারা আত্মপ্রত্যয় নিয়ে নিজেদের রাজনৈতিক ও সাংস্কৃতিক অধিকার 
দাবী করতে পারে। এইভাবে ক্রমশঃ জোরের সঙ্গে ইকবাল একটি বিশেষ ধারণা তৈরি করেন 
— মুসলমান সম্প্রদায়কে ইসলামের আদর্শগুলি পুনরুদ্ধার করতে হবে যাতে তারা ওঁপনিবেশিক 
ভারতে পরিবর্তিত রাজনৈতিক অবস্থায় সম্মানের সঙ্গে বাস করতে পারে। মুসলমানদের এই ধরণের 
আত্মানুসন্ধানকে বোঝাতে ইকবাল упад কথাটি ব্যবহার করেছেন। তার মতে সমষ্টিগতভাবে 
ও মুক্ত মনে এই সংগ্রাম (илаа) চালিয়ে যাওয়ার জন্যে ভারতের মুসলমানদের একটি নির্দিষ্ট 
ভূখণ্ড লাগবে যেখানে তারা অ-মুসলিম আইনপ্রণেতা ও শাসকদের আধিপত্য থেকে মুক্ত হয়ে 
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নিজেদের ধর্ম ও সংস্কৃতির চর্চা করতে পারে। ১৯০৯ সালের এই ভাবনা-চিস্তাতে ১৯৩০ -এর 
অনেক আগেই ধরা পড়েছে যে, ইকবাল মুসলমানদের জন্যে ভারতের অভ্যন্তরে একটি স্বাধীন 
বাসভূমির কথা চিন্তা করেছিলেন। তার রাজনৈতিক জীবন শুরু হওয়ার অনেক আগে তিনি আধুনিক 
কালে মুসলমান সমাজের জন্যে একটি বিকল্প ইসলামী প্রতিমান (model) তুলে ধরেছিলেন। 
@ 

১৯১১ সালে ভারতের জনগণনার যে চতুর্দশ খণ্ড রিপোর্ট প্রকাশিত হয়েছিল, তাতে মহম্মদ 
ইকবালের একটি বক্তৃতা মুদ্রিত আকারে পাওয়া যায়। বক্তৃতাটির শিরোনাম হল The Muslim 
Community °° এই প্রাথমিক উপকরণটি ব্যবহার করার একটু অসুবিধে হল ১৯১১ সালের 
জনগণনা রিপোর্টটি উল্লেখ করেনি যে কখন বা কোথায় ইকবাল এই বক্তৃতাটি দিয়েছিলেন। 
রিপোর্টের সম্পাদকীয়তে কিছু চিত্তাকর্ষক মস্তব্য করা হয়েছিল এবং সম্পাদক মহাশয় ইকবালের 
মুদ্রিত বক্তৃতার একটি ভূমিকা লিখেছিলেন যার অংশ বিশেষ এখানে উদ্ধৃত করা যায় : "The 


basic principles of Islam are contained in the aphonsm (Kalimah): lah-ilaha-il-Allah- 
o-Mohammad-ur-Rasul-Allah. The remarks on this great religion contained in para 651 
and 654 to 686 of the Census of India Report of 1910 leave little to be added. But 
а few quotations from the writings of a philosophically-inclined, ‘Indian Mohammadan 
gentleman' will throw some light on the view of Islamic tenets taken by cultured minds 


of the present day"? এই মুখবন্ধটির অন্তর্নিহিত অর্থ থেকে স্পষ্ট ভাবে প্রতীয়মান হয় যে, 
সম্পাদক মহাশয় নিজের বিবেচনা অনুযায়ী ইকবালের বক্তৃতাটি সেন্সাস্‌ রিপোর্টে ছাপিয়ে ছিলেন। 
ইকবালের মতন একজন উচ্চ সংস্কৃতি ও উচ্চ শিক্ষাসম্পন্ন ব্যক্তি ইসলাম ধর্ম ও ধর্মীয় নীতিগুলির 
কী ব্যাখ্যা করেছেন সেটা প্রচার করা ছিল সম্পাদকের উদ্দেশ্য। 

প্রকৃতপক্ষে এই বক্তৃতার বিষয়বস্তু এক অর্থে ইকবালের ১৯৩০ সালে মুসলমানদের জন্যে 
স্বয়ংশাসিত ভূখণ্ডের দাবীর সঙ্গে জড়িত। সেই কারণে এই বক্তৃতাটি ইকবালের রাজনৈতিক 
ধ্যানধারণার ক্রমবিকাশের প্রকৃতি বোঝার জন্য সহায়ক পাঠ নির্মাণ করে। মুসলমান সম্প্রদায়ের 
মানসিকতার সাধারণ কাঠামো নিয়ে মহম্মদ ইকবাল এখানে আলোচনা করেছেন। তিনি দৃঢ় ভাবে 
জানিয়েছেন যে, পৃথিবীর সমস্ত সম্প্রদায় থেকে মুসলমান সম্প্রদায় একেবারে পৃথক। পার্থক্যগুলি 
এত বেশি 3279104 অন্য সম্প্রদায়ের সঙ্গে মুসলমানদের এক জাতি গঠন করা একটি অসম্ভব 
প্রকল্প। বিশেষ একটি বিষয়ে ইকবালের মত ছিল দ্যর্থহীন ভাবে পরিস্কার : ভাষার সমতা, অভিন্ন 
দেশ, অর্থনৈতিক স্বার্থের একীকরণ — এগুলি কোনওটাই জাতি গঠনের পক্ষে অনিবার্য নয়। 


ইকবাল বলেছিলেন "It is because we all believe in a certain view of the Universe and 
participate in the same historical tradition that we are members of the society founded 
by the Prophet of Islam. Islam abhors all material limitations and bases its rationality 
on a purely abstract idea. It is not dependent for its life-principle on the character and 


genius of a particular people. In its essence, Islam is non-temporary and non-spatial".*? 
ইকবাল এই 495105 যুক্তিসমর্থনবাদের (rationalism) তীব্র বিরোধিতা করেন কারণ তার 
চিস্তাধারায় একটি সম্প্রদায়কে ধরে রাখার মূল গ্রন্থি হল নির্দিষ্ট ধর্মীয় মতাদর্শ । যুক্তিনিশ্চয়তাবাদ 
সেই সংহতি-বর্ধক ধর্মীয় উপাদানকে বিনষ্ট করে। তার ফলে সম্প্রদায়ের আভ্যস্তরীন সংশ্লেষ 
ক্ষতিগ্রস্ত হয়। ইসলাম ধর্মের দৃঢ়চেতা সমর্থক মহম্মদ ইকবাল মনে করেছেন মুসলমান সম্প্রদায়ের 
কাছে ইসলাম শুধুমাত্র একটি ধর্ম নয় — তার থেকে গভীর তাৎপর্য ইসলামের আছে। সেই কারণে 
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ইসলামী ধর্মনীতির সঠিক ও স্থির উপলব্ধির প্রয়োজন আছে। বস্তুতঃ, সুস্থ সম্প্রদায়গত জীবন 
যাপনের জন্যে প্রত্যেক মুসলমানের এই রকম উপলব্ধি হওয়া একটি জরুরী প্রাথমিক পদক্ষেপ | 
ইকবাল আরোও বলেছেন যে, শুধুমাত্র উপলব্ধি বা প্রত্যয় যথেষ্ট নয়। প্রকৃত মুসলমান হয়ে ওঠার 
জন্যে ব্যক্তি মুসলমানের মননশীলতার এক পূর্ণাঙ্গ অনুশীলনের দরকার আছে। মুসলমান সম্প্রদায়ের 
জীবন্ত ও সক্রিয় সদস্য হওয়ার জন্যে নিজের চিন্তায় ইসলামী সংস্কৃতিকে সম্পূর্ণ আত্তীকরণ 
(assimilate) করতে হবে। ইসলামী সংস্কৃতি সর্বজনীন, তাই মুসলমান সম্প্রদায়ের মধ্যে কোনও 
জাতিগত (ethnic) পার্থক্য চিহ্নিত করা যায় না। 

এই প্রসঙ্গ আলোচনা করা কালে ইকবাল একটি চিত্তাকর্ষক we উপস্থাপিত করেছেন। তিনি 
কতগুলি চারিত্রিক গুণাবলীর তালিকা তৈরি করে বলেছেন এই গুণাবলীগুলি মুসলমান সমাজকে 
গতিশীল রাখার জন্যে অত্যাবশ্যক। তিনি ভারতের মুসলমান সম্প্রদায়ভুক্ত সদস্যদের সাধারণ 
г বৈশিষ্ট্গুলি পর্যালোচনা করে ইতিহাসের দৃষ্টিকোণ থেকে সেশুলোকে তিন ভাগে বর্ণনা করেছেন। 
ভারতের ইসলাম ধর্মের সুচনার সময়ে মুসলমান সম্প্রদায়কে সংগ্রাম করতে হয়েছে প্রথমে নিজেদের 
অস্তিত্ব টিকিয়ে রাখতে ও পরে নিজেদের আধিপত্য বিস্তার করার জন্যে। সেই এঁতিহাসিক সময়ে 
মুসলমান সম্প্রদায় শারীরিক শক্তি, শৌর্য ও পরাক্রমে বলীয়ান ছিল। ইতিহাসের পরের স্তরে ভারতে 
মুসলমান সদস্যগণ আমুদে আহারবিহারপ্রিয় বৈশিষ্ট্যের অধিকারী হয়েছিল। তারা ভারতের ভূখণ্ডে 
নিজেদের প্রতিষ্ঠিত করে জীবনযাপনের বিলাসী দিকে আনন্দ পেতে শুরু করে। এই চারিত্রিক 
বিকাশের মধ্যে একদিকে যেমন আলাপী, মিশুকে মুসলমান সদস্য দেখা যায়, তেমনই উদারতা, 
বন্ধুত্ব, মহৎ ভাব পরিস্ফুট হয়ে উঠেছিল সেই সময়ে। ইসলাম ধর্মকে বিদেশ ভূমিতে প্রতিষ্ঠা 
করার জন্যে যে স্নায়ু চাপ তৈরি হয়েছিল মুসলমানরা সেই চাপের থেকে মুক্ত হয়ে গিয়েছিল। 
ইসলাম ধর্মের বিজয়ের পরে তারা জীবনকে উপভোগ করতে শুরু করে। এর পরের যুগে, ইকবালের 
মতে শেষ এঁতিহাসিক যুগে, মুসলমান সম্প্রদায় কিছুটা আত্মসংবৃত ও GS হয়ে ওঠে কারণ 
তারা উপলব্ধি করে রাজ্য শাসনের জন্যে আত্ম-নিয়ন্ত্রণ অভ্যাস করার প্রয়োজন আছে। ইকবাল 
তার তত্ত্বকে প্রাঞ্জল ও বিশ্বাসযোগ্য করে তোলার জন্যে ইতিহাস থেকে খুবই কৌতুহলদ্দীপক 
উদাহরণ দিয়েছিলেন। তিনি মুসলিম যুগের ভারতীয় শাসকদের প্রকৃত নাম উল্লেখ করে তার 
বক্তব্যকে প্রণিধানযোগ্য করার চেষ্টা করেন। প্রথম এঁতিহাসিক যুগের চরিত্র বিশেষত্বগুলি তিমুর 
লঙ্এর মধ্যে ইকবাল খুঁজে পেয়েছিলেন। মোগল সম্রাট বাবর -এর মধ্যে প্রথম ও দ্বিতীয় ধরণের 
বিশেষত্বের সমন্বয় দেখতে পেয়েছিলেন। আকবরের পুত্র জাহাঙ্গীর দ্বিতীয় ধরণের চারিত্রিক গুণাবলী 
সম্পন্ন ছিলেন। ইকবাল আলমগীরকে তৃতীয় ধরণের গুণের আধার হিসেবে বর্ণনা করেছেন। 
আলমগীর যে চারিত্রিক গুণাবলীর অধিকারী ছিলেন ইকবাল সেগুলিকে ভারতের সমগ্র মুসলমান 
সম্প্রদায়ের আদর্শ গুণাবলী বলে চিত্রিত করেছেন৷ ওঁরংজেবের জীবন ও কার্যকলাপ থেকে মুসলমান 
জাতীয়তাবাদের শুরু বলে ইকবাল মনে করেন। 

আলাদা ভাবে দুটো কথা এখানে বলা যায়। প্রথম, ইকবাল বলেছেন আধুনিক ভারতে সব 
রকম শিক্ষাদানের প্রকল্পের লক্ষ্য হওয়া উচিত মুসলমান সম্প্রদায়ের মধ্যে আলমগীরের মতো চরিত্র 
উৎপাদন করা, যেহেতু এটি একটি আদর্শ নমুনা চরিত্র। এই চরিত্রের অধিকারী ব্যক্তি যে কোনও 
মূল্যে নিজের সম্ভ্রম বজায় রাখে। প্রাণশক্তি ও কর্মিষ্ঠতা বজায় রাখার জন্যে এই আদর্শ চরিত্রের 
অনুশীলন করা ভারতের মুসলমানদের জন্যে খুবই আবশ্যক। লক্ষ্য করার মত দ্বিতীয় কথা হল 
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যে, আদর্শ চরিত্র সম্পন্ন এতিহাসিক ব্যক্তিদের তালিকাতে ইকবাল সম্রাট আকবরের নাম অন্তর্ভূক্ত 
করেন নি, এটা কিছুটা আশ্চর্যের। মোগল সাম্রাজ্যের ইতিহাসে আকবরের একটি অত্যুজজুল ছবির 
আভাস আমরা পাই, তিনি মহামতি সম্রাট, আদর্শবাদী, স্বপ্নদর্শী, রাজ্যশাসন কার্যে দক্ষ ও প্রাজ্ঞ 
প্রশাসক ছিলেন। ইকবালের তালিকাতে আকবরের নাম না থাকাতে অনুমান করা যায় যে তার 
সম্পর্কে ইকবালের মূল্যায়ন অন্যরকম feet | ইসলাম ও মুসলিম জাতীয়তাবাদ সম্পর্কে ইকবালের 
এই উপলব্ধি থেকে তিনি ইসলাম ধর্মকে Slaw গতিশীল করে তুলে ভারতের ইতিহাসের প্রবাহকে 
মুসলমানদের পক্ষে সুবিধেজনক খাতে এগিয়ে দিতে চেয়েছিলেন। বিংশ শতাব্দীর প্রথম দশকে 
ইকবালের এই তত্ব তার ১৯৩০ -এর মুসলিম ভারত গঠনের সঙ্গে যুক্তপূর্ণ ভাবে জড়িত। মুসলিম 
ভারত তৈরি হলে মুসলমানরা নতুন নৈতিক ও সামাজিক জীবন ফিরে পাবে, যে জীবন প্রকৃত 
ইসলাম ধর্মের ওপর ভিত্তি করে বিন্যস্ত হবে। তাহলে বিংশ শতাব্দীর রাজনৈতিক ঘাতপ্রতিঘাতের 
সম্মুখীন হওয়ার মতো আত্মপ্রত্যয় তারা অর্জন করবে। 

বক্তৃতাতে ইকবাল কতগুলি প্রস্তাব পেশ করেছিলেন এবং সেগুলি বিশেষ বিবেচনার দাবী রাখে 
তিনি পুরুষ ও নারীদের জন্যে ভারতের বিভিন্ন শহরে সংস্কৃতি চর্চার কেন্দ্র তৈরি করতে সুপারিশ 
করে ছিলেন। তার মতে সাংস্কৃতিক প্রতিষ্ঠানগুলোর সঙ্গে রাজনীতির কোনও যোগ থাকবে না। 
এই প্রতিষ্ঠানগুলির উদ্দেশ্য হবে মুসলমান সমাজের তরুণ প্রজন্মকে উৎসাহিত করে তোলা ইসলাম 
ধর্ম সম্বন্ধে মননশীল হতে। জগতে মানব সম্প্রদায়ের সাংস্কৃতিক জীবনে ইসলাম ধর্মের অবদান 
কেমন ও কতখানি এবং ভবিষ্যতে আরোও কতখানি অবদান ইসলাম ধর্ম রাখতে পারে — মুসলমান 
সমাজের তরুণ সদস্যরা এই দিকগুলি জানার জন্যে তাদের ভেতরে সুপ্ত আত্মিক ক্ষমতাকে 
পরিচালিত করবে। ইকবালের এই ধরণের সুপারিশ থেকে বলা যায় যে, ইকবাল তার সমকালীন 
মুসলমানদের সাংস্কৃতিক জীবনকে গভীর, ব্যাপক ও সমৃদ্ধ করতে চেয়েছিলেন। 

মহম্মদ ইকবাল তার লেখা ও কথাতে আক্ষেপ প্রকাশ করেছেন যে, তার ব্যক্তিসত্বাকে বা 
তার বক্তব্যকে তার সমকালের কোনও চিন্তাবিদ সঠিক বুঝতে পারেন নি। তিনি নিজেকে 
"visionary idealist” বলে বর্ণনা করেছেন।৩৫ তার এই চিহ্নিতকরণ আংশিকভাবে সত্য | ইকবাল 
ইসলাম ধর্মের ওপর ভিত্তি করে যে রাজনৈতিক সমাজের ছবি তুলে ধরেছেন তার মধ্যে আদর্শবাদিতা 
এত বেশী যে সেই আলোচনা প্রায় অধিবিদ্যার দিকে চলে গেছে। এ কথা সত্য যে, তিনি ভারতে 
এবং বিশ্বজগতে মুসলমানদের এক অতি উৎকৃষ্ট জনগোষ্ঠী হিসেবে উপস্থাপিত করেছিলেন। তার 
কথায় "The Muslim should realize that they are the deputies of God on earth". এই 
ভূমিকা পালন করতে গেলে তাদের আত্মবোধকে লালিত করে নিজেদের আত্মিক শক্তিতে পূর্ণ 
করে তুলতে হবে। এই রকম সদস্য নিয়ে তৈরি রাজনৈতিক ও অ-রাজনৈতিক সমাজ তার ইতিহাস- 
নির্দিষ্ট কাজ সম্পাদন করতে পারবে। এই জন্যে প্রতিটি মুসলমান সদস্যকে ইসলামী সম্প্রদায়ের 
নিখুত ও একনিষ্ঠ সদস্য হতে হবে। ইকবালের এই চিন্তাধারার মধ্যে এক আদর্শবাদ-নির্ভর ভাববাদী 
মানবপ্রকৃতির দেখা পাওয়া যায় যার উদাহরণ বাস্তবক্ষেত্রে অপ্রতুল। 

যুক্তিবাদ-বিরোধী দৃষ্টিভঙ্গী থেকে মহম্মদ ইকবাল ধর্মকে সমাজ ও রাষ্ট্রের ক্ষেত্রে পরিপূর্ণ প্রাধান্য 
দিতে চেয়েছিলেন। এর ফলস্বরূপ তার রাষ্ট্রনৈতিক ভাবনাতে এক ধরণের Howes পরমত 
অসহিষ্ণুতার ছাপ আছে। তার কল্পলোকের আদর্শ সমাজে ব্যক্তি-্বাধীনতা ও ব্যক্তি অধিকারের 
সম্ভাবনা স্বীকৃত হয় নি। ইকবালের ভাবনাতে ব্যক্তির অধিকার তার চাহিদার ফসল নয় ; রাষ্ট্রের 
আইনপ্রণেতাদের প্রাজ্ঞতার ফলাফলও নয়। ইকবালের বর্ণিত সমাজে আইনের উৎস হল কোরান 
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থেকে উ্থিত অপরিবর্তনীয় ধ্রুব ধর্মনীতি যার পেছনে আছে Gals অনুমোদন। রাষ্ট্র-প্রণীত আইন 
সর্বদাই ক্রটিযুক্ত ও অপরিণত। কোরাণীয় অনুশাসন ব্যক্তি অপেক্ষা সম্প্রদায়কে বেশী প্রাধান্য দেয়। 
মহম্মদ ইকবালের রাষ্ট্রনৈতিক ভাবনা গুপনিবেশিক ভারতে এবং নির্দিষ্ট রাজনৈতিক পরিস্থিতিতে 
তৈরি হয়েছিল। বিংশ শতাব্দীর তৃতীয় দশকে যে নতুন সামাজিক ও অর্থনৈতিক শ্রেণীর রূপরেখা 
দৃশ্যমান হয়ে উঠেছিল, ইকবালের চিস্তাধারায় সেই শ্রেণীর উচ্চাভিলাফ ও চাহিদা একেবারেই 
প্রতিফলিত হয় নি। তাছাড়া তৎকালীন ভারতীয় রাজনীতিতে জাতীয়তাবাদ ধারণাটির একটা বিশেষ 
গুরুত্ব ছিল যা মহম্মদ ইকবাল অনুধাবন করতে পারেন নি। তার চিন্তা ধারার মধ্যে মুসলিম 
রাষ্ট্রভাবনার দুটি প্রধান ধারার সহ-অবস্থান ছিল বলে অধ্যাপক শাকির মস্তব্য করেছেন — একটি 
ধারা হল Cath ওয়াহাবী অনুগামীদের প্রদর্শিত ধারা, অপরটি আধুনিকমনস্ক সংস্কারপন্থী স্যার 
. সৈয়দ আহ্মদ-এর প্রচারিত ধারা।০। ইকবালের চিন্তাভাবনা তাই আশ্চর্য ধরণের দ্বিমুখিতায় 
(ambivalence) বিদীর্ণ। উদারনৈতিক মুসলমান চিস্তানায়কদের অনুসরণে ইকবাল প্রগতির ধারণাকে 
ইসলাম ধর্মের সঙ্গে সংযুক্ত করেছিলেন। তিনি পাশ্চাত্যের কর্মমুখর গতিশীল জীবনযাত্রার 
প্রশংসাতে উচ্চকিত ছিলেন। ইসলাম ধর্মকে তিনি তুলে ধরেছিলেন “গতিশীল কর্মে প্রণোদিত করতে 
পারে’ এমন একটি মতাদর্শ হিসেবে। তার মন্ত্র ছিল শুধু কোরানের আদর্শে পেছনে ফিরে যাওয়া 
নয়, একই সঙ্গে "to go ahead with the Quoran". কিন্তু শেষ পর্যন্ত তার বক্তব্য ও প্রচারের 
ধরণ ধর্মীয় গৌঁড়ামিকে উৎসাহিত করেছিল। আবিদ হুসেন তার লেখায় বলেছেন GI"... Enemies 
of science and reason began to quote him as an authority in support of their 
obscurantism" "" ইকবালের একটি বিশেষ উপলব্ধি তার অসংগতিপূর্ণ অবস্থানের কারণ। তিনি 
বুঝেছিলেন যে, ভারতের ও বিশ্বের মুসলমান সম্প্রদায়ের একরকম ধর্মসংকট সৃষ্টি হয়েছিল, শুধুমাত্র 
তা নয়, তাদের সম্মানজনকভাবে জীবনযাপন করা অসম্ভব হয়ে উঠেছিল। এই বোধের থেকে 
তিনি মুসলমান .সম্প্রদায়ের পুনর্জাগরণের জন্যে বিশেষভাবে ব্যাকুল হয়ে উঠেছিলেন। তিনি 
পুনর্জাগরণের আন্দোলনের পথিকৃৎ, না, তার দ্বারা প্রভাবিত এক ব্যক্তিত্ব_এই নিয়ে বিতর্ক আছে। 
ইকবালকে "the poet of Islam's re-awakening in India in the 20th century” বলে বর্ণনা 
করা হয়েছে।৩৯ তিনি সংস্কারপন্থী আন্দোলনের সমর্থক হিসেবে যাত্রা শুরু করে এই আন্দোলনের 
বিরোধিতা করেছিলেন। তিনি আধুনিক দৃষ্টিভঙ্গীতে ইসলাম ধর্মকে মুসলমান সম্প্রদায়ের প্রয়োজন 
মেটানোর হাতিয়ার হিসেবে দেখেছিলেন ; আবার একই সঙ্গে ধর্মের একটা আদিকল্স (archetype) 
তৈরি করে ইসলামকে অতীতমুখী করে রেখেছিলেন। এইজন্যে হয়তো তার চিস্তাধারায় অধ্যাপক 
শাকির ‘constructive revivalism'«4 ছায়া দেখেছিলেন। এ ছাড়াও তার চিন্তাধারা рап- 
Islamism-4 ধারণাকে পুষ্ট করেছিল। তার পরিণত মননে ১৯৩৮ সালের নতুন বছরের দিনে 
ইকবাল লাহোরের রেডিও স্টেশন থেকে যে বক্তৃতা দিয়েছিলেন তাতে তার বিশ্বজনীনতার মনোভাব 
স্পষ্ট হয়ে উঠেছিল। তিনি বলেছিলেন : "Only one unity is dependable, and that unity is 


the brotherhood of man, which is above race, nationality, colour or language. So long 
as they do not demonstrate by their actions that they believe that the whole world is 
the family of God... the beautiful ideals of liberty, equality and fraternity will never 


materlize".£° খুবই আশ্চর্যের বিষয় যে, এই রকম উচ্চমার্গের আদর্শবাদী দর্শন যিনি তৈরি 
করেছিলেন সেই মহম্মদ ইকবাল ভারতীয় উপমহাদেশে একটি খণ্ডিত দর্শনের জনক হয়ে "the 
official philosopher of Pakistan" আখ্যাতে চিহ্নিত হয়ে থাকলেন ভারতের রাষ্ট্রনৈতিক 
চিন্তাধারায়। 
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নারীবাদ ও নারীবাদী আন্দোলন 


অঞ্জনা ঘোষ 


নারীর অধীনতা পিতৃতান্ত্রিক সমাজের অন্যতম মৌল বৈশিষ্ঠ্য। পরিবার থেকে রাষ্ট্র, সর্বত্রই ক্ষমতার 
বিন্যাস এমনভাব ঘটে যাতে নারী বহুক্ষেত্রেই ন্যুনতম মানবাধিকার থেকেও বঞ্চিত হয়। উন্নত- 
অনুন্নত, সব দেশেই নারী দ্বিতীয় নাগরিক। নারীর সামাজিক প্রাস্তিকতা তাই বিশ্বজনীন। নারীর 
অধীনতাকে খ্যারিস্টটল স্বাভাবিক বলে মনে করেছিলেন, কারণ তার মতে নারীর নিকৃষ্টতার উৎসটি 
নিহিত আছে তার প্রকৃতিতে ও শারীরিক গঠনে। সেন্ট টমাস আ্যাকুইনাস মনে করেছিলেন যে, 
নারী পাপের কারণ। এই দুই চিস্তাবিদই একমত ছিলেন যে, পৃথিবীতে নারীর জন্ম হয়েছে প্রজনন 
ক্রিয়ার জন্য। ফরাসী বিপ্লবের অন্যতম প্রধান aes রুশোও কিন্তু তার আদর্শ প্রজাতন্ত্রে নারীকে 
স্থান দেননি। তার মতে, নারীর মাতৃত্বই সমাজে তার অধীনতার কারণ। নারীর যৌনতাকে নিয়ন্ত্রণ 
করেই পুরুষ তার পিতৃত্ব সম্পর্কে নিশ্চিত হতে পারে। নারী হবে নম্র ও লজ্জাশীল। সমাজের 
কল্যাণের জন্যই নারীর বশ্যতা প্রয়োজন। 

নারীর সামাজিক অধীনতার সুত্র অনুসন্ধান করতে গিয়ে এঙ্গেলস তার "The Origin of the 
Family, Private Property and State’ NTE বলেছেন, 14% প্রক্রিয়া থেকেই সমাজে পিতৃতন্ত্রের 
উৎপত্তি হয়েছে। আদিম সাম্যবাদী সমাজে পরিবার ছিল প্রধান সামাজিক গোষ্ঠী। পরিবারের 
সদস্যদের মধ্যে সরল শ্রমবিভাজন প্রথা চালু ছিল। গার্হস্থ্য শ্রমকে হীন চোখে দেখা হতো না। 
শ্রমের ফল সমভাবে বন্টিত হতো। উৎপাদনের উপকরণের উপর ব্যক্তি মালিকানা বলে কিছু ছিল 
না। পরিবার ছিল মাতৃতান্ত্রিক, কারণ সামাজিক পরিচয় নির্ধারিত হতো মায়ের দিক থেকে। তবে 
এখানে মনে রাখা প্রয়োজন যে, মাতৃতান্ত্রিকতার অর্থ কিন্তু নারী শাসন নয়। 

পরবর্তীকালে সমাজে ব্যক্তিগত সম্পত্তির উদ্ভব ও সেই সম্পত্তির উপর পরিবারের কর্তার 
নিয়ন্ত্রণ প্রতিষ্ঠার জন্য প্রয়োজন হয়েছিল উত্তরসূরীর। এই জন্যই নারীর প্রজনন ক্ষমতাকে পুরুষের 
কড়া নিয়ন্ত্রণের মধ্যে নিয়ে আসা হয়েছিল৷ এঙ্গেলসের ভাষায়, "The overthrow of mother right 


was the world historic defeat of the female sex. The man seized the reins in the house 
also ; the woman was degraded, enthrolled, the slave of the man's lust, a mere instrument 


for breeding children.” নারীর এই অবনমনের যুগে এসেছিল ঘর ও বাইরের মধ্যে এক অনড় 
ও অটল বিভাজন রেখা যা ঘরের কাজকে হীন চোখে দেখতে শিখিয়েছিল। বলা বাহুল্য, এই 
শ্রমবিভাজন ব্যবস্থা সমাজে নারীর অধীনতাকে আরো দৃঢ়তা ও স্থায়িত্ব দিয়েছিল। উল্লেখ্য, এঙ্গে 
লস ছিলেন প্রথম তাত্বিক যিনি পিতৃতন্ত্রের অত্যাচারী ও দমনমূলক চরিত্রটিকে উপলব্ধি করতে 
পেরেছিলেন। কিন্তু Kate Millett তার Sexual Politics 908 বলেছেন যে এঙ্গেলসের সীমাবদ্ধতা 
ছিল এই যে, তিনি নারী-নিপীড়নের বিষয়টিকে একটি বিশেষ শ্রেণী চরিত্র দান করেছিলেন। বাস্তবে 
পুরুষ ও নারীর অসমতা ও বৈষম্য ধনী ও দরিদ্র উভয় শ্রেণীর মধ্যে দেখা যায়। একজন শোষিত 
শ্রমিক পুরুষ যিনি বুর্জোয়া রাষ্ট্রে প্রান্তিক ও ক্ষমতাহীন অবস্থায় দাঁড়িয়ে থাকেন তিনিই পরিবারের 
কর্তা এবং সেই অধিকার বলে তিনি স্ত্রীর ওপর দমন-পীড়ন চালানোকে নিতাত্তই স্বাভাবিক বলে 


শ্রীমতী ঘোষ মৃণালিনী দত্ত মহাবিদ্যালয়ে (বিরাটি) রাষ্ট্রবিজ্রানের সিলেকশন গ্রেড লেকচারার। 


অঞ্জনা ঘোষ : নারীবাদ ও নারীবাদী আন্দোলন 
মনে করেন। সুতরাং লিঙ্গ-বৈষম্য শ্রেণীভিত্তিক নয়, সর্বজনীন। Audre Lorde বলেছেন, "The 


oppression of women knows no ethnic nor racial boundaries..." 

নারীর এই অধীনতা ও সমাজে তার হীন অবস্থান প্রাচীন মহাকাব্যগুলিতেও দেখা যায়। নবনীতা 
দেবসেন বলেছেন, মহাকাব্যের জগত পুরুষের জগত, মহাকাব্যে নারী কর্তা হয়ে নয়, কর্ম 
হয়ে আসে। পুরুষতান্ত্রিক সমাজে ধরিত্রীর মতো সর্বংসহা হওয়ার মধ্যেই নারীর গৌরব লুকিয়ে 
আছে। 


নারীবাদ з মূল ধারণা 


নারীবাদ হলো নারীর নিজস্ব দৃষ্টিকোণ থেকে বিশ্বকে দেখার ও জানার প্রয়াস। নারীবাদের মূল 
লক্ষ্য হলো লিঙ্গ বৈষম্যের প্রকৃতি উদঘাটন ও এই অসমতার অবসান। Judith 7%85-এর মতে 


"Feminism is a protest against women's орргезоп; hence there is no confining its story, 
by country, culture or time." Vidhu Verma বলেছেন "Feminism is itself a social movement 
based on an inspiration for social justice, most usually articulated in terms of gender 


equity ..." বস্তুত, সমাজ বিচ্ছিন্নভাবে নয়, প্রাত্যহিক জীবনের অভিজ্ঞতার আলোকেই নারীবাদী 
চিন্তাবিদরা নারীর অধীনতার কারণ ও তার বহুমুখী চরিত্রকে বিশ্লেষণ করেছেন। নারীবাদীরা পুরুষ 
ও নারীর এই অসমতাকে অনিবার্য ও স্বাভাবিক বলে মেনে নিতে অস্বীকার করেছেন। তবে নারীবাদী 
চিস্তাবিদরা তাঁদের চিন্তাভাবনাকে তাত্বিক রূপ দিয়েছেন বিভিন্ন বিষয় থেকে জ্ঞান ও তথ্য আহরণ 
করে, যেমন - অর্থনীতি, রাষ্ট্রবিজ্ঞান, সমাজতত্ব, নৃতত্ব, মনঃস্তত্ব প্রভৃতি। নারীবাদের কোন একটি 
বিশেষ ধাঁচ বা মডেল নেই। বিভিন্ন নারীবাদী oes বিভিন্ন দৃষ্টিকোণ থেকে নারীর সামগ্রিক 
অধীনতার বিষয়টিকে ব্যাখ্যা করেছেন এবং তা থেকে উত্তরণের পথ খুঁজেছেন। 

নারীবাদীরা মনে করেন রাজনৈতিক তত্ত্বের জগতটি পুরুষ-কেন্দ্রিক এবং পুরুষ-নিয়ন্ত্রিত। 
Carole Pateman বলেছেন ‘Political Thought itself is a “boys’ club” | সেইজন্য নারীবাদকে 
সাধারণত মূলম্রোতের সামাজিক ও রাজনৈতিক তত্বের থেকে পৃথক করে দেখা হয়। নারীবাদী 
চান। 


নারীবাদের মূল ধারাসমূহ 


(ক) উদারনৈতিক নারীবাদ s নারীবাদ উৎসগতভাবে একটি পশ্চিমী ধারণা । আধুনিক নারীবাদী 
চিন্তাধারার সূচনা হয়েছিল উনিশ শতকের ইউরোপে ধনতান্ত্রিক রাষ্ট্র ব্যবস্থার উত্তবের প্রেক্ষিতে | 
মেরী উলস্টোনক্র্যাফট ছিলেন আধুনিক নারীবাদের অষ্টা। মেরী ছিলেন সমকালীন ইউরোপের 
উদীয়মান বুর্জোয়া সমাজ ও রাষ্ট্রব্যবস্থার ফসল। ফরাসী বিপ্লব যাদের আশায় ও আবেগে উজ্জীবিত 
ও MAS করেছিল মেরীও ছিলেন তাদের মধ্যে অন্যতম। ইউরোপীয় সমাজে নারী-নিপীড়ন তার 
মনকে গভীরভাবে স্পর্শ করেছিল। সে যুগে নারীর অধিকারের কথা বলে তিনি বিতর্কের ঝড় 
তুলেছিলেন। মেরী সুস্পষ্টভাবেই বলেছিলেন, নারীত্ব-কে কৃত্রিমভাবে সৃষ্টি করা হয় এবং পিতৃতান্ত্রিক 
সমাজ সেটাকে বাধ্যতামূলকভাবে আরোপ করে। নারীকে অন্দরমহলে আবদ্ধ করে রাখার তিনি 
বিরোধিতা করেছিলেন। বস্তুত, নারীর ভোটাধিকারের স্বপক্ষে যে আন্দোলন শুরু হয়েছিল মেরী 
ছিলেন তার অগ্রবর্তিনী। 
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মেরী উলস্টোনক্র্যাফটের চিন্তাধারার সূত্র ধরে যে নারীবাদের Bus হয়েছিল তা উদারনৈতিক 
নারীবাদ বলে পরিচিত। উদারনৈতিক নারীবাদকে নমনীয় এবং মূলক্ষোতের নারীবাদের সবচেয়ে 
পরিচিত রূপ বলা যেতে পারে। ইংল্যান্ডের রাজনৈতিক ও অর্থনৈতিক উদারনীতিবাদ এই নারীবাদী 
সব মানুষের সমানভাবে রাজনৈতিক ও আইনগত অধিকার ভোগ করার স্বাধীনতা থাকা উচিত। 
সুতরাং পুরুষের মতো নারীরও শিক্ষা ও ভোটদানের অধিকার থাকা উচিত। তাই ঘর ও বাইরের 
কৃত্রিম বিভাজন রেখাকে Oat অপসারণ করতে চেয়েছেন। তবে উদারনৈতিক নারীবাদীরা মনে 
করেন সমাজে পুরুষরা যে কাজ করেন নারীরাও ঠিক তাই করতে পারেন অর্থাৎ নারী কাজকর্মে 
পুরুষ হয়ে উঠতে পারেন এবং পুরুষের জগতে প্রবেশ করতে পারেন। এইজন্য বলা হয় যে 
উদারনৈতিক নারীবাদীরা নারী-পুরুষের 'sameness' «4 বিশ্বাস করেন। 

উদারনৈতিক নারীবাদী চিস্তাধারাকে ব্যাখ্যা করতে গিয়ে Judith Evans বলেছেন "liberalism 
is genderblind" অর্থাৎ ব্যক্তিকে লিঙ্গের দৃষ্টিকোণ থেকে দেখা সমীচিন নয়। তিনি আরও বলেছেন, 
= নারী ও পুরুষের সামর্থ্য এক হলেও বাকিটুকু এক হতে পারে নি। Betty Friedan তার "The Second 
Stage’ ICY উদারনৈতিক নারীবাদের এই অবস্থানকে ব্যাখ্যা করতে গিয়ে বলেছেন "The liberal 
feminist quest concerns equality for women, по less and no more.” 

উনিশ শতকের আর এক নারীবাদী সারা গ্রিমকে আরো একটু সাহসী কষ্ঠে বলেছিলেন যে, 
নারী ও পুরুষ দুটি ভিন্ন শ্রেণীর মানুষ এবং নারী একটি শ্রেণী হিসাবেই পুরুষ দ্বারা শোষিত হন। 
তার মতে, সমাজে পরিবর্তন না এলে নারীর অবস্থানে কোন পরিবর্তন ঘটবে না। খুব 
স্বাভাবিকভাবেই উদারনৈতিক নারীবাদীরা সমাজের বৈপ্লবিক পরিবর্তনে বিশ্বাস করেন না। তারা 
সমাজ সংস্কারেই আস্থাশীল। 

সমাজতান্ত্রিক ও বৈপ্লবিক নারীবাদীরা উদারনৈতিক নারীবাদীদের বিরুদ্ধে আক্রমণ 
শানিয়েছিলেন। তাদের মতে উদারনৈতিক নারীবাদ "Public Sphere’ অর্থাৎ বাইরের জগত যা কিনা 
চিরাচরিতভাবে পুরুষের জগৎ বলে পরিচিত, সেদিকে দৃষ্টি নিবদ্ধ রাখতে গিয়ে ঘর-বাইরের 
বিভাজনের বিরুদ্ধে শেষ পর্যন্ত দাঁড়াতে পারেনি। এছাড়াও উদারবাদী নারীবাদ স্থিতাবস্থায় বিশ্বাসী। 
নারীবাদের এই ধারাটি মূলত সমকালীন ইউরোপের মধ্যবিত্ত শ্রেণীর নারীদের সমস্যা ও 
প্রয়োজনীয়তার মধ্যেই সীমাবদ্ধ হয়ে পড়েছিল। যেমন, মেরী উলস্টোনক্র্যাফট নিম্নবর্গের মেয়েদের 
জন্য পৃথক শিক্ষা ব্যবস্থার কথা বলেছিলেন। 
খে) বৈপ্লবিক নারীবাদ ঃ বৈপ্লবিক নারীবাদ মনে করে, সমাজে নারী নির্যাতনের একটি বিশেষ 
চরিত্র আছে যা সাবেকি ও গতানুগতিক শ্রেণী ও জাতিভিত্তিক শোষণ ও নিপীড়নের থেকে ভিন্ন 
প্রকৃতির। সমাজে নারী শোষিত হয় তার স্বতন্ত্র লিঙ্গ পরিচয়ের জন্য। বিপ্লবী নারীবাদীদের মতে, 
সমাজে নারীর অধীনতার উৎসটিকে খুঁজতে হবে- (ক) পুরুষ কর্তৃক নারীর যৌনতা ও প্রজনন 
ক্ষমতার নিয়ন্ত্রণ, খে) বাধ্যতামূলক মাতৃত্ব, গে) নারী-পুরুষের প্রথাসিদ্ধ যৌনতা - এই মূল তিনটি 
বিষয়ের মধ্যে। যৌন নিপীড়নকেই এঁরা সবচেয়ে প্রাচীন জৈবিক অসমতার প্রকাশ বলে মনে করেন। 
বৈপ্লবিক নারীবাদের তাত্বিক Shulamith Firestone বলেছেন, এই যৌন শোষণের অবসান ঘটলেই 
অন্যান্য ক্ষেত্রে নারী শোষণের অবসান ঘটবে। বস্তুত, ইনি মার্কসের মতো অর্থনীতিকে নয়, 
sexuality- সমাজের ভিত্তি হিসাবে দেখেছিলেন | তার "The Dialect of Зех' গ্রন্থে Shulamith 
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Firestone বলেছেন "...... the end goal of feminist revolution must be ... not just the 
elimination of male privilege but of the sex distinction itself : genital differences between 
human beings would по longer matter culturally ...... The tyranny of the biological family 


would be broken. And with it the psychology of power.” আর এক বৈপ্লবিক নারীবাদী 
Andrea Dworkin সুস্পষ্টভাবেই বলেছেন, ‘Pornography is the propaganda of sexual 
fascism". প্রাতিষ্ঠানিক পিতৃতন্ত্রের মধ্যেই নারী নির্যাতনের উৎস সন্ধান করেছেন Kate Millett 
এবং বলেছেন যে, যৌন শোষণের মধ্যেই ক্ষমতার মৌল ধারণাটি সর্বদা প্রচ্ছন্ন থাকে। সুতরাং 
বলা যেতে পারে যে, বৈপ্লবিক নারীবাদ নারীর শরীরকে ও তার স্বাতন্ত্যকে সামাজিক বিশ্লেষণের 
কেন্দ্রবিন্দুতে নিয়ে এসেছে। নারী শরীরের নিজস্বতার জন্যই নারীদের মধ্যে এক অবিচ্ছেদ্য বন্ধন 
রচনা করা সম্ভব বলে এই নারীবাদীরা মনে করেন। এই বন্ধনকে ‘sisterhood of women’ বলেছেন 
তারা | তাদের মতে, সমাজে নারী স্বার্থের মধ্যে ভিন্নতা থাকলেও একটি পুরুষ ও নারীর চেয়েও 
দুটি নারীর মধ্যে স্বার্থের বন্ধন অনেক সুদৃঢ়। জাতি, ভাষা, বর্ণ, ধর্ম, শ্রেণী, বয়স কোন কিছুই 
এই বন্ধনকে ভেঙ্গে দিতে পারে না। উপরের আলোচনার ভিত্তিতে বলা যেতে পারে যে, বৈপ্লবিক 
নারীবাদ নারী-পুরুষের 'sameness'~9 নয়, difference« বিশ্বাস করে। উদারনীতিক নারীবাদীরা 
এই পার্থক্যের অবসান চেয়েছেন। কিন্তু বৈপ্লবিক নারীবাদীরা এই difference-Cha উদঘাটন করতে 
চেয়েছেন। কিন্তু Judith Evans«d মতে Firestone বৈপ্লবিক নারীবাদী বলে পরিচিত হলেও 
শেষ পর্যন্ত নারী-পুরুষের ‘difference’ নয় বরং ‘sameness’ এবং 'equality-C63 বিশ্বাস 
করেছেন, কারণ ‘Dialect of Sex' ACY Firestone বলেছেন "The division of the psyche into 
male and femele...was tragic...The emotionalism and passitivity of women increased their 
sufferings”. 

গে) মার্কসীয় নারীবাদঃ মার্কসীয় নারীবাদ হলো নারীবাদ চিন্তা ভাবনার তৃতীয় মৌল ধারা । মার্কসবাদীদের 
মতোই এই নারীবাদীরা সমাজের ভিত্তি ও উপরিসৌধের ধারণায় বিশ্বাস করেন এবং মনে করেন যে, 
সকল সামাজিক সম্পর্ক, এমনকি লিঙ্গ বৈষম্যও, সমাজের অর্থনৈতিক ভিত্তির দ্বারাই নির্ধারিত হয়। 
মার্কসীয় নারীবাদীরা যদিও উদারনীতিক নারীবাদীদের মতোই "public sphere’ বা বাইরের জগতের 
(যো কিনা পুরুষের জগত বলে পরিচিত) দিকে দৃষ্টি নিবদ্ধ রেখেছেন, কিন্তু তারা একই সঙ্গে বৈপ্লবিক 
সামাজিক পরিবর্তনের কথা বলেছেন। এঁরা মনে করেন একমাত্র ধনতন্ত্রের উচ্ছেদ ঘটলেই সমাজে 
পুরুষ-প্রীধান্যের অবসান ঘটতে পারে। সুতরাং মার্কসীয় নারীবাদীরা শ্রেণীবিভক্ত সমাজের শ্রেণী 
ব্যবস্থাকেই নারী-পুরুষের বৈষম্যের মৌল কারণ হিসাবে চিহ্নিত করেছেন। তারা আরো মনে করেন, 
নারীরা সমাজে যে পুরুষদের দ্বারা শোষিত হচ্ছেন সেই পুরুষরাও কিন্তু শৌষনের উর্ধে নন। কারণ 
বুর্জোয়া রাষ্ট্রে তারা ধনতান্ত্রিক শোষনের শিকার | সুতরাং নারী ও পুরুষের স্বার্থকে সম্পূর্ণ পৃথক বলা 
যায় না। মার্কসীয় নারীবাদীদের মধ্যে Iris Уоипр- 44 নাম বিশেষভাবে উল্লেখযোগ্য। 

(ч) সমাজবাদী নারীবাদ ঃ মার্কসীয় নারীবাদের সঙ্গে সমাজবাদী নারীবাদের সাদৃশ্য থাকলেও উভয় 
চিন্তশৈলীর মধ্যে কিছু গুরুত্বপূর্ণ পার্থক্যও লক্ষ্য করা যায়। বস্তুত, ১৯৬০ এবং ১৯৭০-এর দশকে 
বৈপ্লবিক ও মার্কসবাদী নারীবাদীদের মধ্যে নারীর সামাজিক অধীনতার উৎস সন্ধানকে কেন্দ্র করে দীর্ঘ 
বিতর্কের সুচনা হয়েছিল। তার সূত্র ধরেই যে নারীবাদী চিন্তাধারার উদ্ভব হয়েছিল তা সমাজবাদী 
নারীবাদ নামে পরিচিত হয়েছিল। সমাজবাদী নারীবাদ নারীর সামাজিক অধীনতা ও প্রাস্তিকতার জন্য 
শুধু শ্রেণীব্যবস্থাকেই দায়ী করে না, বরং মনে করে যে নারী নির্যাতনের সূচনা হয়েছিল শ্রেণী সমাজের 
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(class society) উত্তবের আগেই। সমাজবাদী নারীবাদীরা একটি দ্বৈত-ব্যবস্থার (dual system) কথা 
বলেছেন যেখানে পিতৃতন্ত্র ও ধনতন্ত্র যৌথভাবে নারীকে নিরস্তর শোষণ করে চলে। এই দুটি ব্যবস্থার 
উপরে নারীর কোন নিয়ন্ত্রণ থাকে AT | উল্লেখ্য, Heidi Hartmann -এর রচনায় পিতৃতন্ত্র ও ধনতন্ত্রে 
এই যৌথভ্মিকার কথা বিশেষভাবে পাওয়া যায়। Hartmann পিতৃতন্ত্র ও ধনতন্ত্র অর্থাৎ লিঙ্গ ও 
শ্রেণীর নিগুঢ় সম্পর্ককে ব্যাখ্যা করতে গিয়ে বলেছেন যে বুর্জোয়া রাষ্ট্র পুরুষ শ্রমিককে ততটাই মজুরী 
দেয় যাতার পরিবারের ভরণপোষণের পক্ষে যথেষ্ট। ফলে পরিবারের নারী সদস্যটির ভূমিকা গৃহকর্মের 
মধ্যেই সীমাবদ্ধ থাকে এবং তা পুরুষ শ্রমিককে বাঁচিয়ে রাখতে সাহায্য করে। গৃহকর্মের জন্য নারী 
কোন পারিশ্রমিক পায় না এবং এই শ্রমকে কাজের মধ্যেই গণ্য করা হয় না। এখান থেকেই সৃষ্টি হয় 
সেই Bae মূল্যের যা একদিকে শ্রমিক বা সর্বহারা পুরুষকে জন্ম দেয় এবং অন্যদিকে ক্রমাগত পুঁজি 
বৃদ্ধিতে সহায়তা করে। 


সিমন দ্য বোভোয়ার £ নারী এক ‘অন্য’ সত্তা 


ফরাসী নারীবাদী চিন্তাবিদ সিমন দ্য বোভোয়ার তার বিখ্যাত The Second Sex বইটিতে নারীর 
অধীনতাকে কিছুটা ভিন্ন দৃষ্টিকোণ থেকে ব্যাখ্যা করার চেষ্টা করেছেন। বোভোয়ার বলেছেন, 
আমাদের মেয়ে হতে, মেয়ে হয়ে থাকতে এবং মেয়ে হয়ে উঠতে উদ্বুদ্ধ করা হয়েছে। মানব জাতি 
হচ্ছে পুরুষ জাতি এবং নারীর সংজ্ঞা পুরুষ নির্ধারণ করে তার নিজস্বতা দিয়ে নয়, পুরুষের সাপেক্ষ 
হিসাবে। নারী আবশ্যিকের বিপ্রতীপে অনাবশ্যক। পুরুষ পরম, নারী অন্য। বোভোয়ার নারীর 
সামাজিক গৌণতাকে ব্যাখ্যা করতে গিয়ে আরো বলেছেন যে — সর্বহারা বলে আমরা, নিগ্রোরা 
বলে আমরা, কিন্তু নারীবাদীদের অনুষ্ঠান ছাড়া মেয়েরা কোথাও কখনোই বলতে পারে না ‘আমরা’। 
মেয়েরা এক্যবদ্ধভাবে কোন গোষ্ঠী তৈরি করতে পারে না। তাদের কোন অতীত নেই, ইতিহাস 
নেই, নিজস্ব কোন ধর্ম নেই এবং সর্বহারাদের মতো তাদের কাজ ও স্বার্থের কোন সংহতি নেই। 
শ্রমিকদের মধ্যে যে এঁক্যবদ্ধতার অনুভূতি গড়ে ওঠে মেয়েরা সেভাবে একত্রিত হতে পারে না। 
বরং দেখা যায় যে, বুর্জোয়া শ্রেণীভুক্ত মহিলারা সর্বহারা শ্রেণীভুক্ত মহিলাদের চাইতে তাদের নিজের 
শ্রেণীর পুরুষদের সঙ্গে অনেক বেশী একাত্মতা অনুভব করছে। সর্বহারারা অত্যাচারী শাসক শ্রেণীকে 
ধ্বংস করার স্বপ্ন দেখে, কিন্তু মহিলারা কোনদিনই পুরুষকে ধ্বংস করার স্বপ্ন দেখে না। বস্তুত, 
যে বন্ধন তাকে অত্যাচারীর সঙ্গে যুক্ত করে তার কোন তুলনা পাওয়া যায় না। সমাজের মেয়েদের 
এই অন্যতা নিহিত আছে তার জৈবতা, প্রজনন ক্ষমতা ও সন্তান পালনে। নারীর এই অন্যতা 
সব যুগে ও সব সভ্যতাতেই শাশ্বত। 


উত্তর -আধুনিক চ্যালেঞ্জ 

উত্তর-আধুনিকতা নারীবাদী চিস্তাভাবনার অতিপরিচিত দৃষ্টিকে ভাঙ্গতে চেয়েছে। অন্যভাবে বলতে 
গেলে উত্তর-আধুনিকতা নারীবাদের ‘grand narratives- প্রত্যাখ্যান করে নারী গোষ্ঠীগুলির 
আভ্যস্তরীন পার্থক্যকেই (যাকে ‘difference within বলা যেতে পারে) তুলে ধরতে চেয়েছে। যেমন 
Judith Butler এর মতে, "gender cannot be separated out". আর Elizabeth V. Spelman 
বলেছেন "though all women are women, no woman is only a woman" অর্থাৎ লিঙ্গ পরিচয়ের 
বাইরেও নারীর আরও অনেক পরিচয় আছে যেগুলি যথেষ্ট গুরুত্বপূর্ণ। লিঙ্গের বাইরে জাত, শ্রেণী, 
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বর্ণ, ধর্ম, অঞ্চল নারীকে ভিন্ন ভিন্ন পরিচয় দিতে পারে। কৃষ্ণকায় মহিলাদের নিজস্ব ও "eu 
পরিচয়ের কথা বলা হলেও (black identity) উত্তর-আধুনিকতা কিন্তু তাকেও ভাঙ্গতে চেয়েছে। 
কারণ, পৃথিবীর সব কৃষ্ণকায় মহিলার অভিজ্ঞতা এক নয়। নারী ও উন্নয়নের প্রসঙ্গে আলোচনা 
করতে গিয়ে Vidhu Verma মন্তব্য করেছেন যে, তৃতীয় বিশ্বের মহিলাদের একটা গোষ্ঠী হিসাবে 
চিহ্নিত করার প্রবণতাও সঠিক নয়। কারণ ধর্ম, শ্রেণী, জাতপাত, বর্ণ, সংস্কৃতি, জীবনযাত্রা প্রভৃতির 
দিক থেকে মহিলারা একেবারেই fes Judith Evans এই ভিন্ন ভিন্ন পরিচয়ের দৃষ্টিকোণ থেকেই 
শুধুমাত্র দেখা হয়, অন্যান্য পরিচয়গুলি বাদ পড়ে যায়। কিন্তু লিঙ্গ পরিচয়ের দৃষ্টিকোণ থেকেও 
সব নারীকে একই গোষ্ঠীভুক্ত করা যায় না। যেমন নারীকে ‘child bearer’ অর্থাৎ সন্তান ধারক 
/ জননী বলে পুরুষের থেকে পৃথক করা হলেও এখানে কোন সাধারনীকরণ সম্ভব নয়। কারণ, 
সব নারী মাতা নয়। বছ নারী আছেন যাঁরা মাতৃত্বের অভিজ্ঞতার মধ্যে দিয়ে আদৌ যান নি, ইচ্ছাকৃত 
অথবা অনিচ্ছাকৃতভাবে। Judith Butler তাই দাবী করেছেন শুধুমাত্র “ЧЇЧ (woman) শব্দটি 
কখনও কোন ব্যক্তির সামগ্রিক পরিচয় বহন করে না। বস্তুত, তিনি খন্ড খন্ড পরিচয়কেই 
(fragmentation of identity) ব্যাখ্যা করার চেষ্টা করেছেন। Butler নারীদের মধ্যে বিদ্যমান পার্থক্য 
বা ভিন্নতাগুলিকেই বজায় রাখার পক্ষপাতী। বলা যেতে পারে Butler শেষ পর্যস্ত "woman 
বিষয়টিকেই কোন “মহা আখ্যান” বা ‘grand пагацуе 94 মধ্যে খাঁচাবন্দী না করে বিষয়টিকে 
উন্মুক্ত" (open) রাখতে চেয়েছেন। 


নারীবাদী আন্দোলনের প্রয়োজনীয়তা 


নারীবাদ মূলত একটি পশ্চিমী ধারণা হলেও এটি বিভিন্ন দেশে বৌদ্ধিক চর্চার অন্যতম কেন্দ্রীয় 
বিষয়ে পরিণত হয়েছে। নারীবাদী চিন্তাবিদ ও তাত্বিকরা বিভিন্নভাবে নারীর অধীনতাকে ব্যাখ্যা 
করলেও নারীবাদীরা ছ্যর্থহীনভাবে Pipers একটি বৈষম্যমূলক সামাজিক প্রতিষ্ঠান হিসাবে 
চিহ্নিত করেছেন এবং ঘোষণা করেছেন যে, লিঙ্গ একটি সামাজিক নির্মাণ যা নারীর বশ্যতাকে 
সুনিশ্চিত করে। ঘর-বাইরের বিভাজনকে অনঢ় রূপ দিয়ে পিতৃতন্ত্র তার ক্ষমতা টিকিয়ে রাখে। 
বৈপ্লবিক নারীবাদীরা তাই শ্লোগান তুলেছেন Personal is Political | তারা মনে করেন যে, ঘর- 
বাইরের দেওয়াল ভেঙ্গে গেলে Hey হিংশ্রতার মতো বিষয়গুলির রাজনীতিকরণ ঘটবে এবং তার 
প্রতিরোধের পথ খুলে যাবে। কিন্তু সমস্যা হলো এই যে ধর্ম, বর্ণ, ভাষা, জাতপাত, শ্রেণী প্রভৃতি 
মহিলাদের মধ্যে বহু স্বার্থের জন্ম দেয়। এই প্রসঙ্গে উল্লেখ করা যেতে পারে, গুজরাতের সাম্প্রদায়িক 
দাঙ্গায় হিন্দুত্ববাদী মহিলা সংগঠনগুলি শুধু ধর্ম পরিচয়ের ভিত্তিতে মুসলিম মহিলাদের বিরুদ্ধে দমন 
পীড়ন চালিয়েছিল। জম্মু ও কাশ্মীর বিধানসভায় নাগরিকতা সংক্রান্ত যে বিলটি উত্থাপিত হয়েছিল 
(বর্তমানে এটি বাতিল হয়ে গেছে) সেটি নারীস্বার্থবিরোধী হলেও শাসক দলের নেত্রী হেমবুবা 
মুফতি দলীয় রাজনৈতিক স্বার্থে বিলটিকে সমর্থন জানিয়েছিল। বস্তুত নারীর স্বার্থের এই ভিন্নতা 
অথবা নারীর খন্ড পরিচয়ের বিষয়টি ইতিমধ্যেই অলোচিত হয়েছে উত্তর-আধুনিকতার আলোকে। 

তবে এই সমস্ত সমস্যা থাকলেও নারীবাদী আন্দোলনের প্রয়োজনীয়তাকে অস্বীকার করা যায় 
না। প্রতিবাদী নারীকষ্ঠ একক অথবা বহু হতে পারে। বাল্যবিবাহের বিরুদ্ধে রাজস্থানের দরিদ্র, 
অশিক্ষিত গ্রাম্য গৃহবধু ভানওয়ারী দেবীর সরব প্রতিরোধের কথা স্মরণ করা যেতে পারে। ডুয়ার্সের 
শামুকতলা অঞ্চলের একদল সীওতাল ও মেচ রমণী বিগত চার বছরে মহাজনী খণের ফাদ ও 
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মদে আচ্ছন্ন আদিবাসী সমাজকে রক্ষা করতে যে ভাবে সংঘবদ্ধ হয়েছেন তা সত্যই প্রশংসনীয়। 
এই মহিলাদের আন্দোলনের ফলে পুরুষরা মদ ও খণের দুষ্টচক্র থেকে অনেকটাই বেরিয়ে আসতে 
পেরেছেন। এঁদের স্বনির্ভর গোষ্ঠীর নাম “রিনডির xp বাংলায় যার অর্থ পতিত জমি। 

উল্লেখ্য মনিপুরী মহিলারা সেনাবাহিনীর নির্মম অত্যাচারের বিরুদ্ধে ১৫ই জুলাই আসাম 
রাইফেলসের কর্মকেন্দ্র কাংলা কোর্টের সামনে নগ্নদেহে যে প্রতিবাদ জানিয়েছেন তা এঁতিহাসিক। 
থাংজাম মনোরমার ধর্ষণ ও হত্যার ঘটনার বিরুদ্ধে প্রতিবাদ হিসাবে শুরু হয়ে এই প্রতিরোধ বর্তমানে 
একটি স্বতঃস্ফুর্ত গণআন্দোলনের চেহারা নিয়েছে। 

এই প্রসঙ্গে রায়ান্ডার (Rawanda) রক্তাক্ত ইতিহাসের কথা মনে পড়ে যাচ্ছে। ১৯৯৪ সালে 
যে বীভৎস গণহত্যা ঘটেছিল আফ্রিকার এই দরিদ্র দেশটিতে তার অনুসঙ্গ হিসাবেই আড়াই থেকে 
পাঁচ লাখ মহিলা ধর্ষিত হয়েছিলেন। একথা সর্বজনবিদিত যে যুদ্ধ ও ধর্ষণ পরস্পরের সঙ্গে 
ঘনিষ্টভাবে SSS | যাই হোক, এ সমস্ত ঘটনার ফলে রায়ান্ডায় এড্স্‌ রোগ ছড়িয়েছিল দ্রুতগতিতে | 
এই পরিস্থিতির মধ্যেই রায়ান্ডার মহিলারা সংঘবদ্ধ আন্দোলনের মাধ্যমে গৃহযুদ্ধ-পরবর্তী সমাজ 
গঠনের কাজে এগিয়ে গিয়েছিলেন, সংবিধান রচনায় অংশ নিয়েছিলেন, আইনের মাধ্যমে শিশুকন্যা 
ধর্ষণকারীদের কঠোর শাস্তির ব্যবস্থাকেই সুনিশ্চিত করেছিলেন। বর্তমানে রায়ান্ডার জাতীয় 
আইনসভায় ৪৮.৮ শতাংশ আসন তাদের দখলে। আইনসভায় এক-তৃতীয়াংশ আসন মহিলাদের 
জন্য সংরক্ষিত হলেও রায়ান্ডার মহিলারা একটি সামাজিক শক্তি হিসাবেই পুরুষ-নিয়ন্ত্রিত 
রাষট্রব্যবস্থাকে প্রভাবিত করার পথে এগিয়েছেন। সুতরাং সমস্যা ও সীমাবদ্ধতা থাকলেও নারীর 
সামাজিক অধীনতার অবসানের জন্য, GSS শোষণের চরিত্রকে বোঝার জন্যও, নারীবাদী আন্দোলন 
অপরিহার্য। তা না হলে মেয়েদের শুধু বহন করে চলতে হবে ঘাসফুলের আনত ও নিষ্পেষিত 
অস্তিত্বকে। 


51 Chris Beasky, What is Feminism . An Introduction to Feminst Theory, Sage Publication, 
1999. 


২! Rinita Mazumdar, A Short Introduction to Feminist Theory, Calcutta : Anustup 
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Publications, London, 1998. 
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Economic and Political Weekly, Dec. 4-10, 2004, Vol-XXXIX, No. -49, pp.-5246-5252. 
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৬। লতিকা গুহ (অনুবাদক), স্ত্রীলিল, সিমন দ্য বোৌভোয়ার, প্রথম খন্ড, দীপায়ন, কলকাতা, ২০০১। 
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গ্রন্থ সমালোচনা 


অশোককুমার মুখোপাধ্যায়, সমাজবিজ্ঞানী ধীরেন্দ্রনাথ সেন: র্যাডিকাল জাতীয়তা থেকে 
মার্কসবাদী মানবিকতা, কলকাতা : প্রগ্রেসিভ পাবলিশার্স, ২০০৩, পৃ. vo, চল্লিশ টাকা। 


‘বাঙলার শিক্ষক" নামে শিক্ষকদের একটি কুলজী নির্মানের কাজে হাত দিয়েছিলেন প্রবীরগোপাল 
রায় ১৯৮০ -এর যুগে। বাংলা ভাষা-সাহিত্যের, বিশেষত কলকাতা বিশ্ববিদ্যালয়ের শিক্ষকদের, 
জীবন ও কর্মপঞ্জির সংকলন করাই ছিল তার উদ্দেশ্য। এই কাজের প্রথম খন্ডটি বেরিয়েছিল 
১৯৮৭ সালে। দীনেশচন্দ্র সেনের অধ্যক্ষতা কালে (১৯১৯-৩২) বাংলা বিভাগে যেসব শিক্ষক 
বিশ্ববিদ্যালয়ে পড়িয়েছিলেন, তাদের বিষয়ে খুঁটিনাটি তথ্য পাওয়া যাবে এই বইতে | এরপরে কাজটা 
আর এগোয়নি। সেটা যারপরনাই দুঃখের কথা। _ 

ব্যাপারটা এমন নয় যে কলকাতা বিশ্ববিদ্যালয়ের ইতিহাস নেই, শতবর্ষপূর্তির সময় ১৯৫৭ 
সালে, দুই খন্ডে সুমুদ্রিত ইতিহাস আমরা পেয়েছি। কিন্তু সে তো এক অর্থে বিশ্ববিদ্যালয়ের সদরের 
ইতিহাস। বিশ্ববিদ্যালয়ের অন্দরমহলের খবরাখবর তাতে তেমন মেলেনি, পাওয়ার কথাও নয়। 
প্রবীরগোপাল রায় যে কাজে হাত দিয়েছিলেন তাতে ওই অন্দরমহলের আঁচ পাওয়া সম্ভব ছিল। 
বিশ্ববিদ্যালয়ের ইতিহাস তো আসলে ছাত্রছাত্রী আর শিক্ষকদের পারস্পরিকতার ইতিহাস, তাদের 
কাজকর্মের ইতিহাস। শিক্ষকরা কে কী ভাবছেন সে-ইতিহাস আমাদের ছিল না, প্রবীরবাবু A- 
কাজে হাত দিয়েছিলেন। 

এই কথাগুলি মনে এল কলকাতা বিশ্ববিদ্যালয়ের রাষ্ট্রবিজ্ঞান বিভাগে সুভাষচন্দ্র বসু চেয়ার 
প্রফেসর অশোককুমার মুখোপাধ্যায়ের লেখা একটি বই হাতে পেয়ে। বইটি অধ্যাপক ধীরেন্দ্রনাথ 
সেন সম্পর্কে লেখা - তার সারস্বত কার্যকলাপের বিশ্লেষণমূলক ইতিহাস। অশোকবাবু ধীরেন্দ্রনাথ 
সেনের জন্মশতবর্ষ পূর্তি উপলক্ষে একটি শ্রদ্ধাঞ্জলিমূলক ভাষণ দিয়েছিলেন, এ-বই তারই ঈষৎ 
পরিবর্ধিত সংক্করণ। বইটি বহরে খুব বড় নয়, পৃষ্ঠা সংখ্যা আশি, কিন্তু খবর আছে প্রচুর। তার 
চেয়েও বড় কথা অধ্যাপক সেনের সবকটি গুরুত্বপূর্ণ বইয়ের বিষয়বস্তু ও দৃষ্টিভঙ্গি যথাসম্ভব বিস্তৃত 
করে লেখক পাঠকদের সামনে তুলে ধরেছেন। ড. ধীরেন্দ্রনাথ সেনের নাম জানা নেই যাঁদের আজ, 
তারাও বুঝতে পারবেন কোন্‌ আবহে এই TAN অধ্যাপক তার বিদ্যাচর্চা করেছেন, কীই বা ছিল 
তার বিশ্ববীক্ষা, তার মনের গড়ন। 

১৯০১-এ জন্ম ধীরেন্দ্রনাথের, আর দেহাবসান ঘটেছে ১৯৬১-তে। তখনো তিনি বিশ্ববিদ্যালয় 
থেকে অবসর নেননি। উপরস্ত মৃত্যুর ওই বছরেই তিনি রাষ্ট্রবিজ্ঞান বিভাগের অধ্যক্ষতার দায়িত্ব 
নিয়েছিলেন। তবে প্রসঙ্গত অধ্যাপক মুখোপাধ্যায় আমাদের জানিয়ে রেখেছেন যে, ১৯৪৮ সালে, 
যখন অর্থনীতি থেকে বিচ্ছিন্ন হয়ে রাষ্ট্রবিজ্ঞান আলাদা বিভাগ হিসেবে প্রতিষ্ঠা পায়, তখনই 
বিশ্ববিদ্যালয় কর্তৃপক্ষ ধীরেন্দ্রনাথকে নতুন বিভাগের দায়িত্ব নিতে অনুরোধ করেছিলেন। অধ্যাপক 
সেনের পক্ষে সে-দায়িত্ব নেওয়া সম্ভব হয়নি কেননা তখনো পর্যন্ত তিনি অমৃতবাজার পত্রিকার 
অন্যতম একজন সম্পাদকের পদে বৃত। আর বিশ্ববিদ্যালয়ে অংশকালীন অধ্যাপক হিসেবে কাজ 
করছেন। অচিরেই, ওই ১৯৪৮ সালেই, তিনি অবশ্য অমৃতবাজার পত্রিকার কাজ ছেড়ে দেবেন 
নীতিগত লড়াইয়ের কারণে এবং বিশ্ববিদ্যালয়ে পূর্ণ সময়ের জন্য অধ্যাপনার কাজে যোগ দেবেন। 
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কিন্তু ইতিমধ্যে বিভাগের দায়িত্ব নেবার জন্য বিশ্ববিদ্যালয় আমন্ত্রণ জানিয়েছেন ভ. দেবেন্দ্রনাথ 
ব্যানার্জিকে এবং তিনি কার্যভার গ্রহণ করেছেন। এসব খবরের পাশাপাশি অধ্যাপক মুখোপাধ্যায় 
যথেষ্ট বিস্তৃত পরিসরেই আমাদের জানান ধীরেন্দ্রনাথের দীর্ঘ সাংবাদিক জীবনের ইতিহাস। 

ছাত্র-জীবনে ধীরেন্দ্রনাথ “যুগান্তর” গোষ্ঠীর বিপ্লববাদে আকৃষ্ট হয়েছিলেন এবং বেশ কিছুদিন 
এঁদের সঙ্গে ঘনিষ্ঠ যোগাযোগও গড়ে তুলেছিলেন -এ তথ্য জানাচ্ছেন অশোকবাবু। কিন্তু এই 
যোগাযোগের প্রকৃতিটি কেমন ছিল তার কোনো বিবরণ দেননি লেখক। জানি না, এ-বিষয়ে হয়তো 
প্রামানিক তথ্যের অভাব থাকতে পারে। কিন্তু কথাটা তুললাম এই কারণে যে, বইয়ের নামকরণে 
এই পর্বের গুরুত্ব খানিকটা প্রকাশ পেয়েছে — 'র্যাডিকাল” জাতীয়তা থেকে মার্কসবাদী মানবিকতা | 
তবে হ্যা, র্যাডিকাল জাতীয়তাবাদী মেজাজ থাকার সুবাদেই বোধ হয় ধীরেন্দ্রনাথের প্রথম 
সাংবাদিকতার চাকরি "иј সার্ভেন্ট' পত্রিকায় যে পত্রিকার সম্পাদনার দায়িত্বে ছিলেন স্বদেশী 
আন্দোলনের AA নেতা শ্যামসুন্দর চক্রবর্তী | এঁরই হাতে ধীরেন্দ্রনাথের সাংবাদিকতার হাতেখড়ি। 
এরপর স্বরাজ্যদলের মুখপত্র “ফরওয়ার্ড, যতীন্দ্রমোহন সেনগুপ্তের woe’, সুরেশচন্দ্র 
মজুমদারের হিন্দুস্তান স্ট্যান্ডার্ড এবং সবশেষে “অমৃতবাজার পত্রিকা'য় তিনি দীর্ঘকাল সাংবাদিক 
জীবন অতিবাহিত করেছেন। এক কাগজ্জ ছেড়ে আরেক কাগজে যোগ দেওয়াটা যে বিলাসিতার 
ব্যাপার ছিল না আদৌ -_ নীতিগত লড়াইয়ের জন্য একাজ করতে হয়েছে তাকে, অল্প কথায় 
ঘটনা উল্লেখ করে অধ্যাপক মুখোপাধ্যায় সেই বিশ্লেষণটি করেছেন সযত্রে। এসব প্রসঙ্গ আলোচনার 
সময় লেখক আরও একটি গুরুত্বপূর্ণ তথ্য পাঠকের কাছে পৌছে দেন, ১৯২০ -এর যুগের শেষ 
অবধি প্রতিবাদী জাতীয়তাবাদের হাত ধরে সাংবাদিকতার জন্ম হয়েছিল ভারতের বিভিন্ন ATE | 
কিন্তু ১১৩০ -এর দশক থেকেই ধীরে ধীরে সংবাদপত্র প্রকাশনার ওপর নিয়ন্ত্রণ কায়েম করতে 
BIAS করে দেশী পুঁজিপতিরা। (পৃ - ১৭)। 

জাতীয়তাবাদ থেকে মার্কসবাদের দিকে ধীরেন্দ্রনাথের যাত্রা শুরু হয়েছে মধ্য-তিরিশের যুগে। 
“লিগ এগেনস্ট ফ্যাসিজম ত্যান্ড ওয়ার” নামে রবীন্দ্রনাথের সভাপতিত্বে যে-সর্বভারতীয় কমিটি 
তৈরি হয়েছিল, তার সঙ্গে সক্রিয়ভাবে যুক্ত হয়েছিলেন ধীরেন্দ্রনাথ। ১৯৪২ -এ ফ্যাসিবিরোধী লেখক 
সংঘ প্রতিষ্ঠিত হলে তিনি তার সঙ্গেও ঘনিষ্টভাবে যুক্ত হয়েছিলেন। আর ১৯৫২ -তে ইন্দো- 
সোভিয়েত কালচারাল সোসাইটির পশ্চিমবঙ্গ শাখার সাধারণ সম্পাদক পদে নিযুক্ত হয়েছিলেন 
ধীরেন্দ্রনাথ। ১৯৫৪ -তে সোভিয়েত ইউনিয়ন সফরও করেন তিনি। পশ্চিমবঙ্গে শান্তি আন্দোলনেও 
তিনি একজন অগ্রণী নেতা। কিন্তু এইসব প্রতিষ্ঠানের সঙ্গে যোগাযোগ স্থাপিত হয়েছিল বলেই 
তিনি মার্কসবাদী বুদ্ধিজীবী — এমন কথা বলেননি লেখক। বস্তুত এই সবকটি সভা-সমিতি ছিল 
মার্কসবাদী আর উদার জাতীয়তাবাদীদের যৌথ মঞ্চ | আসলে চিন্তার দিক থেকে, তত্তুভাবনার দিক 
থেকে ধীরেন্দ্রনাথের ঝৌক যে ছিল মার্কসীয় দর্শনের দিকে সেটি বোঝাবার জন্য লেখক ঈষৎ 
বিস্তৃত করেই বিশ্লেষণ করেন তার লেখা বিভিন্ন লেখাপত্র। 

১৯৩২ সালে বাংলা ভাষায় তিনি লিখেছিলেন, কার্ল মার্কস ও তাহার মতবাদ'। অধ্যাপক 
মুখোপাধ্যায় এই বইটি সম্পর্কে মন্তব্য করতে গিয়ে লিখেছেন, সে-আমলে লিখিত সোমনাথ 
লাহিড়ীর “সাম্যবাদ” (১৯৩১) এবং মনিময় প্রামানিকের “ШЙ কার্ল মার্কস ও তাহার মতবাদ" 
এ যে রাজনীতির আবেগ মিশেছিল, ধীরেন্দ্রনাথের রচনায় তা লক্ষ করা যায় না। এই তুলমামূলক 
বিচারে না গিয়ে একটা কথা বোধ হয় স্পষ্ট করে বলা উচিত এখন যে, সে-আমলে এই ধরনের 
বইগুলি ছিল এক প্রকারের মার্কসবাদ বোধনী। কথাটা নিন্দর্থে বলছিনা, ইতিহাসগতভাবে বলা 
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দরকার। একথাটা তো ঠিক যে, সোভিয়েত ইউনিয়ন প্রতিষ্ঠার পর থেকেই আমাদের দেশে 
মার্কসচর্চার সূত্রপাত, তাও ব্রিটিশরাজের কড়া নজর এড়িয়ে। সেই চর্চার খানিকটা পরিণত রূপ 
আমরা দেখতে পেলাম চল্লিশের শুরু থেকে, তার আগে ইতস্তত ছড়ানো কিছু প্রবন্ধ ব্যতিরেকে 
গুরুত্বপূর্ণ মার্কসীয় সাহিত্য তেমন কোথায়? বিশেষত তত্ব বিশ্লেষণমূলক রচনা! এরই মধ্যে 
তাৎপর্যপূর্ণ টুকরো রচনা যতটুকু আমাদের চোখে পড়ে তা হয় বিদেশি বইয়ের অনুবাদ অথবা 
ধূর্জটিপ্রসাদ মুখোপাধ্যায়দের মত জনাকয়েক বুদ্ধিজীবীর বিদেশি বইয়ের সমালোচনা । তাও হাতে- 
গোনা গুটিকয়েক মাত্র। 

অধ্যাপক মুখোপাধ্যায় যথোচিত গুরুত্ব দিয়ে বিশ্লেষণ করেছেন ধীরেন্দ্রনাথের "The Problem 
of Minorities’ 9910 | এটা ওঁর গবেষণাপত্র, ঈষৎ বিস্তৃত হয়ে গ্রস্থাকারে প্রকাশিত হয়েছিল ১৯৪০ 
-এ। আমাদের দেশে সাম্প্রতিককালের রাজনীতি বিজ্ঞানের মাস্টারমশাইরা খুব জাঁক করে 
তুলনামূলক সরকার বা রাজনৈতিক ব্যবস্থাদি পাঠের কথা বলেন এখন, অথচ তিরিশের যুগের 
এই গবেষণায় ড. সেন যে তুলনামূলক পদ্ধতির প্রয়োগ ঘটিয়েছেন, তা রীতিমত বিস্ময়কর! আর 
তার চেয়েও বড় কথা, পৃথিবীর সমস্ত দেশেরই নানা ধরনের সংখ্যালঘু সম্প্রদায়ের সমস্যা যে 
মূলত সাংস্কৃতিক ও মনস্তাত্বিক, কেবলই রাজনীতিগত নয় — একথাটা বিশ্লেষণ করেছেন 
отете | অশোকবাবু এই বিষয়টির উপর যথোচিত গুরুত্ব দিয়ে পাঠকের দৃষ্টি আকর্ষণ করেছেন 
ন্যায্যভাবেই। ভারতবর্ষের ক্ষেত্রে সংখ্যালঘুদের জন্য পৃথক নির্বাচন ব্যবস্থার বদলে সমানুপাতিক 
প্রতিনিধিত্বের যৌক্তিকতা বিষয়ে ড. সেনের যে অভিমত — তার ব্যাখ্যাও গুরুত্বপূর্ণ 

From Raj to Swaraj প্রকাশিত হয় ১৯৫৪ -তে। কোনো কালেই পার্টির সদস্যপদ গ্রহন না 
করলেও মার্কসবাদের প্রতি অনুরক্ত বুদ্ধিজীবী ধীরেন্দ্রনাথের সর্বাপেক্ষা বড় মাপের কাজ এই গ্রস্থটি। 
অধ্যাপক মুখোপাধ্যায় লিখেছেন, “উনবিংশ শতকের প্রথমভাগে আমেরিকা যুক্তরাষ্ট্রে গণতন্ত্রের 
প্রথম যুগের কাজকর্ম ও চেহারা নিয়ে প্রখ্যাত ফরাসী রাষ্ট্রবিজ্ঞানী আলেক্সি দ্য তকৃভিল 
Democracy in America (1835) নামে যে বিশাল ধ্রুপদী গ্রন্থ রচনা করেছিলেন তার সঙ্গে তুলনীয় 
ধীরেন্দ্রনাথ সেনের ভারতীয় গণতন্ত্রের প্রথম যুগের কাজকর্মের পর্যালোচনামূলক ফ্রম রাজ টু 
স্বরাজ" গ্রন্থটি (পৃ-৫৮) এই উক্তি কারুর কারুর কাছে খানিকটা অতিশয়োক্তি বলে মনে হবার 
সম্ভাবনা থাকলেও একথা মানতেই হবে, মার্কসীয় দৃষ্টিকোণ থেকে ‘ফ্রম রাজ টু স্বরাজ’ স্বাধীনতার 
অব্যবহিত কাল পৰ্যন্ত ভারতীয় রাজনৈতিক ব্যবস্থার এক নতুন ধরনের সমাজতান্তিক বিশ্লেষণ | 
মার্কসবাদী বিদ্বজ্জনসমাজে তো বটেই, এই বইটি সাধুবাদ অর্জন করেছিল তার জ্ঞানের ব্যাপ্তির 
জন্য বৃহত্তর সমাজবিজ্ঞানী মহলেও। অশোকবাবু সঠিকভাবেই উল্লেখ করেছেন, ‘ফ্রম রাজ টু স্বরাজ’ 
গ্রন্থের শিরোনাম থেকে অনেকের ধারণা হতে পারে এখানে গ্রস্থাকার ব্রিটিশ রাজের হাত থেকে 
জাতীয় কংগ্রেসের স্বরাজমুখী সরকারের হাতে ক্ষমতা যাওয়ার বিবর্তন বর্ণনা করতে চেয়েছেন। 
এই বিবর্তন বাস্তব পরিমণ্ডল রচনা করেছিল কিন্তু এটাই “ফ্রম রাজ টু স্বরাজ’ গ্রন্থে তার অনুসন্ধানের 
মুখ্য বিষয় নয়। এখানে “Raj” কথাটির মাধ্যমে তিনি সেই সামাজিক সংগঠনকে বুঝিয়েছেন যার 
নাম AB (State) এবং “Swaraj” বলতে কেবল রাজনৈতিক স্বাধীনতা বা পরাধীনতার অবসান 
বোঝাতে চাননি। স্বরাজ’ বলতে তিনি সমাজ বিকাশের বিভিন্ন স্তরে মানুষের স্ব-উদ্যোগের মাধ্যমে 
নিজের জীবন গড়ে তোলা, তাকে পরিচালন এবং নিয়ন্ত্রণ করার নিরন্তর প্রয়াসকে বুঝিয়েছেন!” 
(পৃ. - ৫৯)। 
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এই 90192 পরিপূরক ধীরেন্দ্রনাথের "Paradox of Freedom’, ১৯৫৮ সালে সেটি প্রকাশিত। 
সে-আমলে ক্ষমতার হস্তাস্তর নিয়ে অর্থাৎ ভারতের স্বাধীনতার স্বরূপ নিয়ে বিস্তর আলোচনার 
রেওয়াজ ছিল। সদ্য স্বাধীন দেশে সেটা হওয়ারই কথা। এই বিষয়ে ধীরেন্দ্রনাথের বিশ্লেষণটি কেমন 
ছিল তার পরিচয় আমরা ফ্রম রাজ টু স্বরাজ” -এ খানিকটা পেয়েছিলাম বটে। কিন্তু এ-বইতে 
তা আরও খোলসা করে পাওয়া গেল। অশোকবাবু জানাচ্ছেন, “ভারতের স্বাধীনতা লাভ ঘটেছে 
তার হতোদ্যম ও সুবিধাবাদী নেতাদের সঙ্গে ব্রিটিশ সাম্রাজ্যবাদীদের আলোচনা ও বন্দোবস্তের 
মাধ্যমে, এবং দ্বিখণ্ডিত ভারতবর্ষকে কমনওয়েলথের সঙ্গে গাঁটছড়ায় বেঁধে দিয়ে নেতারা তাদের 
কর্তব্য সমাপন করেছেন৷ সুতরাং ভারতবর্ষের স্বাধীনতার অভিজ্ঞতার মধ্যে তিনি 
আপাতবিরোধাভাস বা কুটাভাস (Paradox) লক্ষ করেছেন। তার মতে ভারত আইনগতভাবে স্বাধীন 
হলেও স্বাধীনতার অন্তর্নিহিত উৎপাদন শক্তিগুলির বিকাশ প্রক্রিয়া এখানে দেখা যায় না। 
ভারতবর্ষের আত্মসস্তোষের মোহ থেকে বের করে আনাই এই গ্রন্থের ঘোষিত উদ্দেশ্য এবং এই 
কাজে তিনি দক্ষিণপন্থীদের ও বামপন্থীদের সমানভাবেই সমালোচনা করেছেন। (পৃঃ ৬৯) 

এই বই গুলি ছাড়াও অধ্যাপক মুখোপাধ্যায় ধীরেন্দ্র নাথের সাংবাদিক জীবনের প্রথম দিকে লেখা 
‘Whither India’ কিংবা স্বাধীনতাপ্রাপ্তির বছরে প্রকাশিত ‘Revolution by Consent" নামে বইগুলি 
নিয়েও আলোচনা করেছেন। পাঠকদের দৃষ্টির সামনে নিয়ে এসেছেন ধীরেন্দ্রনাথের শেষ রচনা 
(2), যেটি এখনও অপ্রকাশিত, ‘Civil Liberty: an expanding concept’ শীর্ষক পুস্তিকাটিও। 

সব মিলিয়ে বর্তমান প্রজন্মের মানুষ জানতে পারবেন যে আমাদের বিশ্ববিদ্যালয়ে রাষ্ট্রবিজ্ঞান 
বিভাগটির জন্মলগ্নে যে মহীরূহ অধ্যাপক তখনকার প্রজন্মকে এক বিশেষ দৃষ্টিভঙ্গীগত জ্ঞানচর্চা 
ও জীবনচর্চায় দীক্ষিত করতে চেয়েছিলেন, তার ব্যক্তিস্বরূপ ও বিদ্যাচর্চার ধরন প্রসঙ্গত উল্লেখ্য, 
অশোকবাবু ধীরেন্দ্রনাথের রাজনৈতিক জীবন বিশ্লেষণ করতে গিয়ে আমাদের জানিয়েছেন যে, 
মানুষটি কেবল লেখাপড়ার কাজ নিয়েই জীবন অতিবাহিত করেননি। শ্রমজীবী মানুষ এবং 
মধ্যবিস্তদের পেশাগত স্বার্থরক্ষার জন্য তিনি ট্রেড ইউনিয়ন আন্দোলনেও ব্যাপৃত থাকতেন। Balmer 
Lawrie কোম্পানির শ্রমিক ইউনিয়নের সভাপতি ছিলেন তিনি, আর ১৯৫৭ থেকে মৃত্যুকাল পর্যস্ত 
ফেডারেশন অব্‌ মার্কেনটাইল এমপ্লইজ ইউনিয়নের সভাপতি ছিলেন তিনি। পি.টি.আই এমপ্লইয়জ 
ইউনিয়নের সভাপতি হিসেবেও ১৯৫৮ -তে তাকে আমরা দেখতে পাই। 

সবশেষে আরেকটি কথা। সংসদ বাঙালী চরিতাভিধান-এ (প্রধান সম্পাদক-সুবোধচন্দ্র সেনগুপ্ত, 
সম্পাদক-অগ্জলি বসু। সাহিত্য সংসদ। মে ১৯৭৬) পাচ্ছি, “অগ্নিবর্ধী রচনার জন্য রাজদ্রোহের 
দায়ে অভিযুক্ত হয়ে তাকে কয়েকবার কারাবরণ করতে হয়” (পৃ-২২৮)। অধ্যাপক মুখোপাধ্যায় 
তেমন কোনো তথ্য আমাদের দেননি, চরিতাভিধানের এই তথ্যের কি কোনো ভিত্তি আছে? 
চরিতাভিধান বিষয়ে এতোটাই সন্দেহ প্রকাশ করা নিশ্চয়ই খুবই গর্হিত কাজ। কিন্তু মুশকিল হল 
এই অভিধানের সাহায্য নিতে গিয়ে দেখেছি বহু জায়গাতেই ঠকে যেতে হয়। এক্ষেত্রেও অর্থাৎ 
ধীরেন্দ্রনাথ সেন বিষয়ক এনট্রিতে এক বড় ধরনের গোলমাল রয়ে গেছে। চরিতাভিধান জানাচ্ছে 
ধীরেন্দ্রনাথের জন্মসাল ১৯০২ 


রাষ্ট্রবিজ্ঞান বিভাগ কৃত্যপ্রিয় ঘোষ 
প্রেসিডেন্সি কলেজ 
কলকাতা 
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গ্রন্থটির লেখক প্রদীপ বসু একজন সুপরিচিত সাংবাদিক, প্রতিষ্ঠিত লেখক এবং বর্তমানে নিউ দিক্লীস্থ 
ইন্ডিয়ান সেন্টার ফর ডেমোক্রাটিক সোস্যালিজম-এর প্রতিষ্ঠাতা-সভাপতি। গ্রন্থটির নামকরণ 
থেকেই এর বিষয়বস্তু বোঝা যায়। গণতান্ত্রিক পথে সমাজবাদ প্রতিষ্ঠার আদর্শে বিশ্বাসী রাজনৈতিক 
দূলগুলির আস্তর্জাতিক মঞ্চ হিসেবে গড়ে ওঠে “সোস্যালিষ্ট ইন্টারন্যাশনাল" যার জন্ম ১৯৫১ সালে 
পশ্চিম জার্মানির ফ্রান্বফুর্ট শহরে। প্রাথমিকভাবে পশ্চিম ইউরোপের গণতান্ত্রিক সমাজবাদী দলগুলি 
এর সদস্য হয়। পরবর্তী পঞ্চাশ বছরে সোস্যাল ডেমোক্রাসির আন্দোলন অন্যান্য মহাদেশে বিস্তৃতি 
লাভ করে। বর্তমানে এই আন্দোলন পৃথিবীর বিভিন্ন দেশে সক্রিয়। এই আন্দোলন পরিচালনায় 
ভারপ্রাপ্ত সমাজবাদী দলগুলি এর সদস্য। ইউরোপের চগ্লিশটি দল, ল্যাটিন আমেরিকার তেইশটি 
দল, আফ্রিকার চোদ্দটি দল, এশিয়ার নয়টি দল, অস্ট্রেলিয়ার একটি দল এবং উত্তর আমেরিকার 
তিনটি দল সোস্যালিষ্ট ইন্টারন্যাশনালের “পূর্ণ সদস্য”। এছাড়া আরো কিছু সমাজবাদী দলকে 
“পরামর্শকারী” কেনসালটেটিভ) মর্যাদা দেওয়া হয়েছে এবং অন্য কয়েকটি দলকে শুধু 
“পর্যবেক্ষক” (অবজারভার) হিসেবে যুক্ত করা হয়েছে। “পরামর্শকারী” মর্যাদার দলগুলি 
আলোচনায় অংশগ্রহন করার অধিকারী, আর “পর্যবেক্ষক” মর্যাদার দলগুলি সোস্যালিক্ট 
ইন্টারন্যাশনালের ব্রৈবার্ষিক সম্মেলনে যোগদান করার অধিকারী। গণতান্ত্রিক সমাজবাদের আদর্শে 
এই দুই ধরনের দলগুলি যেভাবে কাজ করে তা নিরীক্ষণ করার পর সংগঠনটির সাধারণ সভা 
যদি তাদের গণতান্ত্রিক সমাজবাদের পক্ষে কাজকর্ম্ম করার ব্যাপারে ABS হয় তাহলে তাদের “পূর্ণ 
সদস্য” -পদে উন্নীত করা হয়। বর্তমানে ভারতের জনতা দল পর্যবেক্ষক দল হিসেবে সোস্যালিষ্ট 
ইন্টারন্যাশনালের সঙ্গে যুক্ত। 

সমাজবাদী আন্দোলনের এই আন্তর্জাতিক সংস্থাটির কথা অনেক সাধারণ শিক্ষিত মানুষের কাছে 
অজানা। যাঁরা সমাজবাদী আন্দোলনের সঙ্গে প্রত্যক্ষভাবে জড়িত এবং যাঁরা এই আন্দোলনের 
ইতিহাস নিয়ে চর্চা করেন একমাত্র তারাই এর কাজকর্মের খবর রাখেন। এর অন্যতম কারণ হলো 
ভারতের মতো দেশে সমাজবাদী আন্দোলনে মুখ্যত মার্কসবাদী দলগুলির сито প্রভাব। বেশ কিছু 
শিক্ষিত লোকের ধারণা ‘সমাজবাদ’ বলতে শুধু মার্কসবাদ এবং সমাজবাদী আন্দোলন বলতে 
কমিউনিষ্ট পার্টির আন্দোলনই বোঝায়। প্রদীপ বসু তার বৌদ্ধিক পরিশ্রম ও প্রশংসনীয় পান্ডিত্যের 
সাহায্যে গড়ে তুলেছেন এই বিপুল গ্রন্থটি যা ইংরেজিভাষাভাষি মানুষের কাছে সোস্যালিষ্ট 
ইন্টারন্যাশনালের প্রথম তথ্যসমৃদ্ধ ইতিহাস। সাতটি অধ্যায় এবং চারটি পরিশিষ্ট জুড়ে তিনি 
গণতান্ত্রিক সমাজবাদের জন্মবৃত্তাস্ত ও বিবর্তনের বিশ্লেষণ করেছেন এবং সেইসঙ্গে গণতান্ত্রিক 
সমাজবাদী আন্দোলনের উল্লেখযোগ্য কৃতিত্ব ও দান সম্পর্কে তথ্যসমৃদ্ধ উল্লেখ করেছেন। একাজ 
তিনি করেছেন যথাসম্ভব নৈর্ব্যক্তিক দৃষ্টিভঙ্গীতে। তিনি দলীয় রাজনীতিক প্রচারধর্মিতা থেকে 
বিরত থেকেছেন সচেতনভাবেই। এই কারনে গ্রস্থটিকে দ্বিধাহীনভাবে সুপারিশ করা যায় সাধারণ 
পাঠককুলের কাছে এবং কলেজ-বিশ্ববিদ্যালয়ের ছাত্রছাত্রীদের কাছে। 

লেখক জানিয়েছেন যে, এই গ্রন্থটি রচনার পেছনে রয়েছে দু'টি উদ্দেশ্য। প্রথমত, দ্বিতীয় 
বিশ্বযুদ্ধের পর থেকে গণতান্ত্রিক সমাজবাদী আন্দোলনের কাজকর্মের পরিচয় দেওয়া, এবং তার 
তাত্বিক বক্তব্য ব্যাখ্যা করা। এই আলোচনা মূল্যবান, কেননা এই আন্দোলন আজ আর পশ্চিম 
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ইউরোপে সীমাবদ্ধ নয়, এর ব্যাপ্তি সারা পৃথিবী জুড়েই। দ্বিতীয়ত, গণতান্ত্রিক সমাজবাদের মতাদর্শ 
বিগত পঞ্চাশ বছরে এমনভাবে গড়ে উঠেছে যার ফলে বিশ্বের বড়ো বড়ো ঘটনা এবং সমস্যার 
চরিত্র বোঝার জন্য এই মতাদর্শের নিজস্ব দৃষ্টিকোণ অনেকক্ষেত্রেই মূল্যবান। সোস্যালিষ্ট 
ইন্টারন্যাশনালের আজ যে চেহারা তাতে যে কোন বিষয়ে নীতি স্থির করার সময় তৃতীয় বিশ্বের 
দেশগুলির বক্তব্য ও তাদের আশা-আকাম্থার কথা মনে রাখতে হয়। সোভিয়েত ইউনিয়নের পতনের 
পর থেকে এই দিকটি বিশেষ গুরুত্ব পেতে আরম্ভ করেছে। এই বিষয়টির ওপর বিশেষভাবে 
আলোকপাত করা তার উদ্দেশ্য। আলোচ্য গ্রস্থটিতে যেভাবে তথ্য ও বক্তব্য পরিবেশন করা হয়েছে 
তাতে বর্তমান বিশ্বের আর্থ-সামাজিক, সাংস্কৃতিক ও রাজনৈতিক সমস্যা ও তাদের চরিত্র বুঝতে 
খুবই সাহায্য করবে। এশিয়া, আফ্রিকা ও লাতিন আমেরিকার দেশগুলির বিশেষ সমস্যাগুলি সম্বন্ধে 
যে বিশ্লেষণ করা হয়েছে তার সঙ্গে অনেকাংশেই অনেকেই একমত হবেন এবং নতুন কিছু জানতে 
পারবেন। এই গ্রন্থ থেকে এটি একটা বড় পাওনা। সোস্যালিষ্ট ইন্টারন্যাশনালের সঙ্গে রাষ্ট্রসঞ্জের 
সহযোগিতা যে বিশ্বশাস্তির পক্ষে কাজ করছে সে বিষয়েও লেখক তার পাঠকদের দৃষ্টি আকর্ষণ 
করতে চেয়েছেন। 

আর একটি উল্লেখযোগ্য বিষয় এখানে আলোচিত হয়েছে। ব্রিটিশ প্রধানমন্ত্রী টনি ব্রেয়ারের 
মতাদর্শগত “op”, সমাজতন্বের প্রখ্যাত অধ্যাপক ও শিক্ষাবিদ্‌ আ্যান্টনি গিডেনস্‌ গণতান্ত্রিক 
সমাজবাদের পরীক্ষা-নিরীক্ষায় একটি “তৃতীয় পথের” (থার্ড ওয়ে) কথা বলেছেন। সে সম্বন্ধে 
দীর্ঘ আলোচনা করা হয়েছে সম্পূর্ণ একটি অধ্যায়ে। ইতিমধ্যে বিষয়টি পশ্চিম ইউরোপের সামাজিক 
গণতন্ত্রের মতাদর্শে বিশ্বাসী দলগুলির কাছে যথেষ্ট বিতর্কমূলক হয়ে উঠেছে। প্রযুক্তিগত বিপ্লব, 
আর্থনীতিক বিশ্বায়ন, রাষ্ট্রায়ত্ত ক্ষেত্র ও বে-সরকারী ক্ষেত্রের মধ্যে সমন্বয়, রাষ্ট্রের ভূমিকা ইত্যাদি 
ব্যাপারে গিডেল্সের “তৃতীয় পথ”-এর বক্তব্য যে খুব বেশি সাহায্য করবে না একথা লেখক যুক্তিনিষ্ঠ 
বিশ্লেষণের মাধ্যমে প্রতিষ্ঠিত করতে চেয়েছেন। “নব-উদারনীতিক” (নিও-লিবারেল) রাজনীতি ও 
চরম বামপন্থী রাজনীতি উভয়েরই বিকল্প জরুরী হয়ে পড়েছে, কিন্ত কোন এক বিশেষ ধরনের 
“তৃতীয় পথ” বলে কিছু থাকতে পারে না। বিভিন্ন সমাজের বিকাশের বিভিন্ন স্তরে ভিন্ন ভিন্ন 
পথের সন্ধান করতে হবে। তবে গণতান্ত্রিক সমাজবাদের মুল মতাদর্শগত নীতিগুলির উলঙ্ঘন 
না করে তা করতে হবে। এই মৌলিক নীতিগুলি হলো ব্যক্তি স্বাধীনতা, সামাজিক সাম্য, সামাজিক 
ন্যায়পরতা এবং সামাজিক সংহতি! একুশ শতকে আর্থ-সামাজিক ও রাজনীতিক ক্ষেত্রে বিশ্বব্যাপী 
পরিবর্তন হচ্ছে এবং আরও হবে, তার সঙ্গে তাল মিলিয়ে সাধারণ মানুষের সার্বিক উন্নতির চেষ্টা 
করাই গণতান্ত্রিক সমাজবাদের মূল লক্ষ্য। আর এই কাজ করতে হলে হিংসা, যুদ্ধ ও ব্যক্তিস্বার্থে 
প্রজাপীড়ন, আত্তর্জাতিক পুঁজির স্বার্থে দেশ ও সমাজের বঞ্চনা এসব বন্ধ করতেই হবে। লেখক 
শেষ পর্যস্ত এই বক্তব্যেই পৌছেছেন। | | 

চারটি পরিশিষ্টে তিনি কতকগুলি দলিল উপস্থিত করেছেন যেগুলি সামগ্রিক আলোচনার 
প্রেক্ষাপট বুঝতে বিশেষভাবে সাহায্য করবে। 

গ্রন্থটির ছাপা, বাঁধাই, প্রচ্ছদ এবং প্রকাশন শৈলী বিশ্বমানের। সেজন্য প্রকাশক পাঠকের প্রশংসা 
দাবী করতেই পারেন। 


রাষ্ট্রবিজ্ঞান বিভাগ অশোককুমার মুখোপাধ্যায় 
কলকাতা বিশ্ববিদ্যালয় . 
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